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An unsere Leser

Fiir alle Hilfe und das Echo, die der Aufruf an unsere Leser gefunden hat (s. FrRu XXX/1978, S. 2),
danken wir sehr herzlich.

Die stindig steigenden Kosten fiir Herstellung und Versand unseres »Rundbriefs« bedeuten eine erheb-
liche Erschwerung unserer Arbeit. Dies veranlasst uns, alle, die sich diesem Anliegen verpflichtet wissen,
und alle, die diese sich fortgesetzt ausweitende Arbeit unterstiitzen und weiterhin zu fordern wiinschen,
auf ihre Mithilfe anzusprechen.

Durch das erfreulich wachsende Interesse an unserer Arbeit und nachgeholte Literaturberichte erscheint
das diesjihrige Heft auch wieder in grésserem Umfang.

In Vorbereitung ist ein Sonderdruck — wie bereits FrRu XXX/1978, S. 2, angekiindigt — mit: Christ-
lich-jiidisches Schrifttum, Biicher und Zeitschriftenaufsitze nach den Literaturberichten im Freiburger
Rundbrief I-XXX / 1948-1978, Systematisches Gesamtregister iiber den Inhalt FrRu Jg. I-XXX /
1948-1978, Personenregister FrRu Jg. I-XXX / 1948-1978. »IMMANUEL«: Personenregister IM
I-VIII / 1972-1978* sowie Zusammenstellung der Inhalte, Jg. [-VII. — Der Sonderdruck erscheint
erst 1981.

Allen, die im Laufe der vergangenen 30 Jahre an dieser Arbeit Anteil nahmen, diese unterstiitzten und
uns dabei ermutigten, sind wir zu Dank verpflichtet. Wir danken im voraus allen, die uns damit helfen,
das in hoher Auflage und in aller Welt verteilte Heft und die damit verbundene Arbeit in der bis-
herigen Weise fortzusetzen.

Das starke Echo, das der »Rundbrief« in all den Jahren seines Bestehens allseits gefunden hat, ermutigt
uns, das heute nicht minder als zuvor notwendige Werk weiterzufiihren. Den an alle Mitarbeiter, For-
derer und Interessierte unten (s. US. 3) ausgesprochenen herzlichen Dank geben wir auch an dieser
Stelle weiter. Die Herausgeber

* Personenregister IM VIIIs. u. S. 192 / IM 23.

Siehe u. S. 3: Die Begegnung von Elisabeth und Maria: Symbol fiir den Freiburger Rundbrief
HEIMSUCHUNG?#, zu Psalm 84 (85), 11**: «Lieb und Treue begegnen sich«

Will horen, was der Ewige, Gott, redet: / Ja, Frieden redet er ob seinem Volk / und seinen Frommen / und niemehr kehren sie
zur Torheit wieder. / Ja, nah fiir die ihn fiirchten ist sein Heil / dass Herrlichkeit in unsrem Lande wohne / dass Lieb und Treue
sich begegnen | dass sich Gerechtigkeit und Friede kiissen. / Dass Treue aus der Erde sprosst / Gerechtigkeit vom Himmel schaut. /
Gleich wird der Ewige das Gute geben / und unser Land gibt seine Frucht; / Gerechtigkeit wird vor ihm wandeln / und seine
Schritte richten auf den Weg.

Frieda Weber-Krebs hat die Abb. von Elisabeth und Maria fiir die Koje des FrRu auf dem 85. Deutschen Katholikentag in Frei-
burg (13.-17. September 1978) entworfen. Dort wurde die Abbildung erstmals 6ffentlich vorgestellt (vgl. FrRu XXX/1978, US 2
u.S. 189).

* Vgl. Lk 1, 39-56.
#* Vgl. dazu: Die Heilige Schrift, ins Deutsche iibertragen von N. H. Tur-Sinai (K. Torczyner). Jerusalem 1954. Bd. 4: Tehillim-Preislieder,
Erstes Buch, S. 111. Vgl.: Paulus Gordan OSB »Gerechtigkeit und Frieden haben sich gekiisst«, mit Abb., in: FrRu XXVII/1975, S. 16 .

Voraussichtlich in Folge XXXII: Erklirung der deutschen Bischofe iiber das Verhiltnis der Kirche zum Judentum —
Katholikentag 1980 in Berlin: Zwischen Schuld und Verheissung: »ISRAELS GESCHICHTE: UNSERE GE-
SCHICHTE« — David Flusser: Die rabbinischen Gleichnisse und der Gleichniserzihler Jesu — In »IMMANUEL«:
Shahe Ajamian: Volk, Land und Glauben — Mikhail Agursky: Russisch-orthodoxe Reaktionen zum Frithzionismus —
Kinderkreuzzug 1251 — Jonathan Omer-Man: Moderne Manifestationen jiidischer Mystik.

Der Freiburger Rundbrief erscheint in unregelmissiger Folge. Unkostenbeitrag fiir dieses Heft DM 15,— und Zustellgebiithr ) )
(Folge XXXI, Nr. 117/120). — Dr. Gertrud Luckner/Rundbrief, Postscheckkonto Karlsruhe Nr. 680 35-750. Bezug durch Freiburger Rundbrief,
Postanschrift: Lorenz-Werthmann-Haus, Postfach 420, D-7800 Freiburg i. Br.

Gesamtherstellung im Drudkhaus Rombach+Co GmbH, Freiburg im Breisgau.
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FREIBURGER RUNDBRIEF

Beitrige zur christlich-jiidischen Begegnung

Theologische Grundlagenforschung
tir den Religionsunterricht

I Was katholische Schiiler vom Judentum etfahren*

Von Professor Dr. Peter Fiedler, Pidagogische Hochschule Lotrach

Der Weg von amtlichen Verlautbarungen bis zur prak-
tischen Resonanz ist bekanntlich weit. Das Thema Juden-
tum ist ein Paradebeispiel dafiir. Denn die Schulbuch-
wirklichkeit zeigt auffallende Defizite gegeniiber den
kirchlichen Ausserungen der letzten beiden Jahrzehnte,
angefangen von der Konzilserklirung »Nostra Aetate«,
Art. 41, iiber die »Richtlinien und Hinweise fiir die
Durchfiihrung«? dieser Erklirung bis hin zum Synoden-
beschluss »Unsere Hoffnung«3. So wurden keineswegs
offene Tiiren eingerannt, als der Gesprichskreis »Christen
und Juden« beim Zentralkomitee der deutschen Katho-
liken ein Forschungsprojekt anregte, dessen Ziel es ist, die
Behandlung jiidischer und das Judentum beriihrender
Themen im katholischen Religionsunterricht grundlegend
zu verbessern. Dieses Projekt wurde an der Theologischen
Fakultdt der Universitdt Freiburg angenommen. Seit
Friihjahr 1979 wird am Seminar fiir Pidagogik und Ka-
techetik (Dir. G. Biemer) konkret an der Neukonzeption
eines exemplarischen Curriculum-Elements fiir die Se-
kundarstufe II iiber »das Verhiltnis Christentum — Ju-
dentum« gearbeitet. Allerdings stellt dies bereits die zwei-
te Stufe des Unternehmens dar. Denn zunichst war zu
kliren, was verbesserungsbediirftig ist.

Eine méglichst umfassende Bestandsaufnabme

Dazu mussten von vornherein die fachwissenschaftlichen
Grundlagen mit reflektiert werden, was vorab auf zwei
Symposien an der Akademie der Erzdidzese Freiburg in
die Wege geleitet wurde. Denn nicht zuletzt aus zeitlichen
Griinden ~ die Mittel der Deutschen Forschungsgemein-
schaft und des Verbands der Di6zesen Deutschlands stan-
den nur in einem begrenzten Zeitraum zur Verfiigung —
wurde das Material (Religionsbiicher und sonstige Unter-
richtsmaterialien unter Beriicksichtigung der Schulbibeln
und Lehrpline) nicht nur registriert, sondern auch zu-

* Die hier erliuterte Schulbuchanalyse liegt vor unter dem Titel »Das
Judentum im katholischen Religionsunterricht. Analyse, Bewertung,
Perspektiven«, Diisseldorf 1980 (als erster Band der Reihe »Lern-
prozess Christen ~ Juden«, die von G. Biemer und E. L. Ebrlich her-
ausgegeben wird); dort Einzelnachweise mit Quellenangaben und
weiteren Erlduterungen (s. u. S. 111). Im Herbst 1980 wird der 2. Bd.
dieser Reihe in Druck gehen (s. u. S. 110).

! Vgl. FrRu XVIII/1966, S. 28 f. (Anm. 1-3 d. Red. d. FrRu).

2 a.0. XXVI/1974, S. 3 ff.

3 a. 0. XXVII/1975, S. 5.

gleich bewertet. Zu diesem Zweck musste die Methode der
»content analysis« (Inhaltsanalyse) ihrem Untersuchungs-
gegenstand angepasst werden. Dabel geniigte es nicht, die
einzelnen Aussagen nach der Anmerkung in den genann-
ten Vatikanischen »Richtlinien und Hinweisen« (zu ten-
denzids verstehbaren Aussagen des NT) mit »tendenzids«
oder gar »sachlich falsch« bzw. mit »sachlich angemessen«
oder »unausgewogen, aber noch annehmbar« zu bewerten.
Vielmehr mussten die zur iibersichtlichen Materialerfas-
sung gebildeten Einzelkategorien (z. B. »Bund« oder
»Jesu Wirken im Horizont des zeitgendssischen Juden-
tums«) detailliert beschrieben werden, um eine mdglichst
grosse Ubereinstimmung zwischen den Auswertern (ausser
dem Verf. noch Th. Brinckwirth und H. Wenzler) zu ge-
wihrleisten; zugleich wird dadurch iiber die angelegten
Bewertungsmassstibe Rechenschaft abgelegt. Da diese Be-
schreibungen im Vorgriff auf weitere theologische Kli-
rungen erfolgen mussten, war die laufende Beratung bei
ihrer Abfassung durch E. L. Ehrlich und C. Thoma eine
dusserst willkommene Hilfe. Als zusitzliche Bestitigung
erwies sich die nachiriglich festgestellte Ubereinstimmung
mit den »Criteria«, die E. J. Fisher seiner Analyse katho-
lischer Religionsbiicher in den USA zugrunde gelegt hatte
(Faith without prejudice: vgl. FrRu XXX/1978, S. 179).
Auch das von H. Kremers und seinem Duisburger Team
zur — zunichst quantifizierenden — Analyse evangelischer
Religionsbiicher erarbeitete Indikatorenraster verdient als
wertvolle Hilfe erwihnt zu werden. Das Untersuchungs-
material musste wegen seiner Fiille verstindlicherweise
etwas eingegrenzt werden: So wurde Vollstindigkeit an-
gestrebt bei den offiziell zugelassenen Religionsbiichern
und Unterrichtsmodellen katholischer Verlage (einschliess-
lich DKV) in der Bundesrepublik Deutschland ~ natiirlich
nur, soweit sie das Judentum beriicksichtigen bzw. sofern
dies zu erwarten ist; dazu wurde von O. Maas ein Uber-
blick erstellt. Dariiber hinaus wurde das Material einbe-
zogen, das einzelne Autoren, Verlage und kirchliche Stel-
len entgegenkommenderweise zur Verfiigung gestellt hat-
ten. Rund 60 Titel, also etwa ein Drittel des untersuchten
Stoffes, eigneten sich fiir die Auswertung mittels EDV.

Judentum und Israel als eigenstindige Grossen gewiirdigt

Dem heutigen Judentum steht das auch anderen Welt-
religionen zugebilligte Recht zu, im katholischen RU sach-
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gemiss dargestellt zu werden. Dass dies tatsichlich ge-
schieht, ist zweifellos eine wesentliche Folge der mit dem
Konzil zur Geltung gebrachten Entwidklung. Wir haben
heute verschiedene Biicher und Unterrichtsmaterialien, die
das Judentum als Weltreligion behandeln und dabei um
eine ausgewogene Darstellung mit teilweise betrichtlichem
Etfolg bemiiht sind. Auch in den allgemeinen Religions-
biichern finden sich Lerneinheiten iiber das heutige Juden-
tum, die man als durchaus wohlwollend charakterisieren
kann. Das lisst sich sogar noch unter der meistens erfolg-
ten Einbeziehung des Staates Israel halbwegs guten Ge-
wissens behaupten. Allerdings tritt da auch schon ein
schwerwiegender Mangel zutage: Wenn auf die Staats-
grindung von 1948 eingegangen wird, hingt sie — von
wenigen, zu wenigen Ausnahmen abgesehen — merkwiir-
dig in der Luft. Denn es fehlt weitgehend der Bezug auf
die Ereignisse im »3. Reich«. Dieses Defizit lisst sich durch
das Trauma jener Zeit erkliren, wenn auch nicht recht-
fertigen. Doch verbirgt sich dahinter noch mehr. Denn
ebenso regelmissig vermisst man die Herstellung des ge-
schichtlich-religiésen Zusammenhanges des heutigen Ju-
dentums mit seinen Wurzeln in der Hebriischen Bibel, in
der talmudischen und darauf aufbauenden Uberlieferung
und mit seiner die heutige Vielgestalt erst verstindlich
machenden Entwicklung durch die Jahrhunderte. Dieses
Defizit diirfte nun freilich auf das eher noch unterbewusste
Gespiir zuriickzufiihren sein, dass die Verankerung des
heutigen Judentums in seinen Wurzeln und der Konti-
nuitit seiner Geschichte von erheblichem Einfluss auf das
Verstindnis und die Formulierung christlicher Glaubens-
aussagen sein muss. Denn es ist nun einmal nicht zu
leugnen, dass das Christentum von Jesus und der durch
ihn ausgeldsten Geschichte her, wie sie das NT im Glau-
ben bezeugt, in einer exklusiven theologischen Beziehung
zum Judentum steht, die die Beziehung zu anderen Welt-
religionen wesentlich iibersteigt, und zwar ist diese Be-
ziechung durchaus seinseitige, d. h.: Wihrend Juden fiir
ihr Selbstverstindnis uns Christen keineswegs brauchen,
konnen wir Christen auf die Juden nicht verzichten, weil
wir uns sonst den Ast absigen, auf dem wir theologisch
ssitzen«. Die mit der Anerkenntnis dieses Sachverhalts fiir
die Heidenkirche verbundenen Schwierigkeiten fingen be-
kanntlich schon zu Zeiten des frithen Christentums an,
wie das NT verschiedentlich erkennen lisst. Eine Reihe
der damals gefundenen »Losungen« sind zwar aus der
Zeit erklirlich (Konkurrenzsituation), aber sie waren
nicht zukunftstrichtig. Denn was spiter, als staatliche
Macht zur Verfiigung stand, in der ganz vom Judentum
gelosten Heidenkirche daraus gemacht wurde, ist zwar
unbestritten, wird aber etwa in unseren Kirchengeschichts-
biichern noch lange nicht mit der nétigen Deutlichkeit zur
Sprache gebracht. Das Eingestindnis, dass jene Schein-
l6sungen auch in unserem Jahrhundert entscheidend
daran gehindert haben, einer gottfeindlichen Macht ge-
geniiber die Partei der Juden zu ergreifen, fillt gewiss
schwer, praktische Konsequenzen daraus zu ziehen, wohl
noch schwerer, obwohl es anders nicht gelingen wird, von
einer verfehlten, weil in die Verfehlung fiihrenden Ver-
gangenheit loszukommen. Hier besteht die Verantwor-
tung der an der Vermittlung der christlichen Botschaft Be-
teiligten, die Darstellung des Eigenen endlich nicht mehr
linger zu Lasten der Juden und des Judentums vorzu-
nehmen. Weitgehend geschieht dies noch, wie die Analyse
zeigt. Dabei kann und soll den Autoren der gute Wille
gar nicht abgesprochen werden; gerade dies beweist aber,
wie sehr das Gespiir dafiir noch zunehmen muss, dass
auch scheinbar »rein« auf Christliches bezogene Aussagen
auf ihren »verborgenen Antijudaismus« hin (G. Biemer)
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gepriift werden miissen. So werden die Fehler nicht um
nutzloser Polemik willen genannt, sondern um daraus zu
lernen.

Die Hebriische Bibel gebért nicht den Christen allein

Bei der Behandlung »alttestamentlicher« Themen wird
durchweg so verfahren, als gingen sie nur uns Christen
noch etwas an, also: Was im Exodus grundgelegt wurde,
habe sich in Jesu Befreiungstat — wie immer sie niher zu
bestimmen sei — abschliessend erfiillt. Oder — die Natan-
Weissagung an David laufe geradewegs auf Jesus als den
»Sohn Davids« zu. Natiirlich — wenn alles so eindeutig
wire, wie es (in den Religionsbiichern) meist dargestellt
ist, dann bleibt eine Nicht-Annahme Jesu im damaligen
Israel — was iiberhaupt nicht zutrifft, er hatte ja genug
jiidische Anhinger — nur durch Verblendung oder Bosheit
zu erkliren — wie es zum Teil auch noch ausdriicklich ge-
schieht. Dabei wird auch iibersehen, dass man mit einer
derartig verzerrenden Schematisierung dem iiberwunden
geglaubten Prinzip huldigt, die Glaubensentscheidung, die
etwa im Bekenntnis zu Jesus als dem »Sohn Davids« vor-
liegt, durch eine historische Beweisfiihrung »absichern« zu
wollen; in Wirklichkeit liuft das auf die Aufhebung des
Glaubens hinaus. Zu diesem Zweck scheut man nicht ein-
mal davor zuriick, Bibelstellen zu verfilschen. Denn nichts
anderes bedeutet es, wenn etwa zu messianischen Ver-
heissungen einfach solche dazugeschlagen werden, die wie
Jes 25, 6 ff. vom endzeitlichen Heilshandeln Gottes selbst
(aber eben nicht durch eine Messias-Gestalt) sprechen.
Ganz folgerichtig darf auch Johannes der Tdufer niemand
andern als Jesus im Blick gehabt haben... Die noch in
den ersten drei Evangelien erkennbare Zuriickhaltung in
diesem Punkt, die in der heutigen Exegese als sehr be-
rechtigt anerkannt wird, ist dabei einfach iibergangen.
Demgegeniiber kime es darauf an, den Schiilern die Glau-
bensentscheidung klarzumachen, die der Annahme zu-
grunde liegt, dass Jesus von Nazaret der Messias/Christus
ist — unter gleichzeitiger Anerkenntnis, dass die biblischen
(fiir uns Christen heute: alttestamentlichen) Aussagen
keineswegs einheitlich oder verschiedener Auslegung un-
zuginglich sind, dass ein Messias gar nicht notwendig zur
jlidischen Messiaserwartung gehort, dass die messianischen
Erwartungen zur Zeit Jesu und des N'T sehr vielfiltig
waren (vgl. z. B. nur die zwei Messias-Gestalten der
Qumran-Essener) und dass das Bekenntnis zu Jesus als
dem Christus eine starke Uminterpretation der geldufigen
Begriffsinhalte »Messias« einschliesst. Es fiele so wohl leich-
ter, das Weiterwirken des messianischen Gedankens im
Judentum der nachneutestamentlichen Zeit zur Sprache
zu bringen. Nicht zuletzt haben wir — dem jiidischen Ein-
wand von der Unerldstheit der bestehenden Welt ent-
sprechend — deutlich zu machen, dass der Glaube an Jesus
als den Christus und das mit ihm gegebene Endheil auf
die Erfiillung (bei der Parusie) noch wartet. Damit wire
der Weg frei anzuerkennen, dass die Verheissungen der
Hebriischen Bibel weiterhin — und zwar in erster Linie —
fiir Israel und das Judentum giiltig sind.

Gottes bleibende Heilszusagen an Israel

Die Aussagen des Paulus in Rém 9,4 f. und 11, 28b.29
iiber die unwiderrufliche Berufung Israels — eben auch in
der Zeit nach Ostern — kommen fast nirgendszum Tragen.
Das fiihrt besonders bei Themen wie »Bund« oder »Volk
Gottes« zu Verfilschungen. Denn wenn auch die dies-
beziiglichen Aussagen zum alten Israel voller Verstind-
nis sind, so tritt doch das Christentum bzw. die Kirche
ganz iiberwiegend das vollstindige Erbe an und ver-
dringt so das nachneutestamentliche Israel von seinem



angestammten Platz. Ein eklatantes Beispiel fiir die hier
mogliche Verzerrung ist die erwihnte Behandlung der
Exodus-Thematik in Verbindung mit dem Osterfest. Die
Freude iiber die sympathieweckende Schilderung eines
Seder-Abends im heutigen Israel vergeht schnell, wenn
die Schiiler anschliessend vor die Frage gestellt werden,
wer fiir sie das »wahre Passa-Lamm« sei. Denn wenn
Christus als das »wahre« Passa-Lamm bezeichnet wird —
was Paulus iibrigens in 1 Kor 5, 7 bemerkenswerterweise
nicht tut —, dann entsteht beim Schiiler unweigerlich der
Eindruck, dass das jiidische Pessach spitestens seit dem
Karfreitag das »falsche« ist, etwas, was seine Existenz-
berechtigung im Grunde verloren hat. Kime es nicht auch
hier wieder darauf an, den Schiilern die Glaubensentschei-
dung bewusst zu machen, die in der Uberzeugung ent-
halten ist, dass der in den Tod gegebene Jesus Christus
fiir uns Christen das den Exodus vergegenwirtigende
Passa-Lamm darstellt? Erst so lassen wir ja theologisch
Platz firr die heute und in Zukunft Pessach feiernden
Juden, die gliubig an dem »Bund« festhalten, der ihnen
wie ihren Vitern gilt und auf dessen Vollendung sie hof-
fen. Demgegeniiber riskiert die beliebte Entgegensetzung —
meist im Sinn einer Abldsung — von »Neuem« und »Al-
tem Bund« die fiir unser Gottesverstindnis recht pro-
blematische Folge, dass unser »Stand« auf dem Bruch der
Heilszusagen fiir Israel aufbaut. Statt dessen muss her-
ausgearbeitet werden, dass das Sprechen vom »Neuen
Bund« der innerisraelitischen Verkiindigung entspringt
(vgl. Qumran). Hinsichtlich der Gottesvolk-Vorstellung
ist die Behauptung ebenso verbreitet wie im Blick auf die
erwihnten Sitze des Paulus unhaltbar, die Christen seien
(bzw. die Kirche sei) »das« Volk Gottes. Denn diese For-
mulierung lisst fiir Israel nach Jesus erneut keinen Platz.
Entsprechendes gilt fiir die Kennzeichnung »das neue,
wahre Israel«, die kein neutestamentlicher Autor verwen-
det — aus dem Bewusstsein heraus, dass das wahre Israel
eben nur Israel sein kann. So ist es auch im RU nur legi-
tim zu sagen, dass wir, die Heidenchristen, durch Jesus
Christus zum Volk Gottes gehdren. Die Forderung nach
grosserer Sorgfalt bei der Sprache unserer Verkiindigung
hat also nicht nur asthetische Griinde.

Jiidische Negativ-Folie fiir Jesus unverzichtbar?

Das nachneutestamentliche Judentum wird in unseren Re-
ligionsbiichern nicht nur durch die Ausblendung bei alt-
testamentlichen Themen belastet, indem sie in der ange-
deuteten Art auf Jesus bzw. die Kirche »enggefiihrt« wer-
den. Vielmehr wird es — wenn auch zumeist indirekt —
dadurch schwer herabgesetzt, dass man seine »Basisc,
nimlich das Judentum der Zeit Jesu und des NT, als
dunklen Hintergrund missbraucht, vor dem sich Jesus
und das Urdchristentum profilieren kénnen. Man setzt da-
zu Jesu ethische Forderungen regelmissig in Spannung
bzw. Widerspruch zum damaligen Judentum, das »unter
dem Gesetz leiden« oder einer »starren Gesetzlichkeit«
verhaftet sein soll — anstatt den Schiilern die Erfahrung
nahezubringen, dass Jesus ein »praktizierender« Jude
war, was ihr eigenes Glaubensleben nur férdern kénnte.
Einige immer wiederkehrende Fille: Da wird die »Gol-
dene Regel« in ihrer positiven Formulierung im Munde
Jesu (Mt 7, 12) von negativen Fassungen im AT/LXX
(Tob 4,15) bzw. im Judentum (Hillel) abgehoben, als
seien sie minderwertig! Da wird Mk 12, 28-34 gekiirzt
oder meistens mit Hilfe von Mt 22, 34-40 umgangen, ob-
wohl sonst sehr wohl bekannt ist, dass der Verfasser des
Mt-Evangeliums von Mk abhingig ist! Doch nur durch
solche Manipulationen wird es moglich, vom »christlichen«
Hauptgebot der Gottes- und Nichstenliebe zu sprechen,

wihrend der vollstindige Mk-Text unmissverstindlich
die vollige Ubereinstimmung Jesu mit einem jiidischen
Theologen in dieser fiir das Tora-Verstindnis fundamen-
talen Frage behauptet. Da wird nirgendwo auf Ex 23, 4 {.
oder die beiden anderen alttestamentlichen Stellen (Spr
25, 21 f. und Sir 27, 30-28, 7) hingewiesen, die ausdriick-
lich die Feindesliebe verlangen — und dies, obwoh! Paulus
diese Forderung in Rom 12,20 mit dem Zitat aus Spr
25,21 f. erhebt! Statt dessen spricht man lieber mit Joh
13, 34 vom »neuen« Gebot Jesu, obwohl dort nur von
der Liebe der johanneischen Gemeindemitglieder unter-
einander (im Unterschied zur dem Gericht verfallenen
»Welt«!) geredet wird und die »Neuheit« ausdriicklich
christologisch begriindet ist. So verwundert es auch nicht,
dass unter der Lehrplan-Uberschrift »Das Neue des Evan-
geliums« die »leiblichen Werke der Barmherzigkeit« als
christliches Eigentum reklamiert sind — unter deutlicher
Abhebung vom Judentum, das etwa mit dem Gebet des
Pharisiers im Tempel aus Lk 18, 9-14 charakterisiert, in
Wirklichkeit karikiert wird. Denn man hitte nur Jes 58,
6 f. zu beriicksichtigen brauchen, um zu wissen, woher der
mt Jesus in der Weltgerichtsschilderung (25, 31 ff.) —
neben anderen alttestamentlich-friihjiidischen Quellen —
und damit wir Christen heute die Verpflichtung zum in
der Liebe verwirklichten Gottesglauben empfangen haben
~ ganz zu schweigen davon, dass es allein die Fairness ge-
bdte, den Schiilern mitzuteilen, dass der Jes-Text Be-
standteil der Liturgie des Versohnungstages ist. Zweifel-
los erweist sich auch hier das Bestreben einer historischen
Beweisfiithrung als enormes Hindernis: Weil Jesus dieses
und jenes unerhort »Neues« gebracht habe, sei seine gott-
liche Sendung erwiesen ~ was historisch und theologisch
Unmogliches verlangt. Man ermisst hier freilich auch die
Schwierigkeiten, die sich in unseren Religionsbiichern der
Annahme der Erkenntnis entgegenstellen, dass die neu-
testamentliche Ethik — was ja diejenige Jesu einschliesst —
der alttestamentlichen nicht iiberlegen sei (N. Lohfink).

»Die Pharisder« als Priigelknaben

Man kann die Versuchung verstehen, denen die Schul-
buchautoren in unserer autorititskritischen Zeit ausgesetzt
sind, Jesus in Distanz zum »Gesetz« zu zeigen, anstatt
seine Tora-Treue herauszuarbeiten. Wo man ihr erliegt ~
und das geschieht nahezu total —, lidt man alle mdglichen
Vorurteile auf die Pharisder ab, bis hin zur die Wirklich-
keit auf den Kopf stellenden (Lehrplan-)Behauptung:
»Manches im Handeln und Denken der Gesetzestreuen
(sei) als unmenschlich (zu) durchschauen.« Sehr beliebte
Beispiele sind dafiir Jesu angebliche Sabbatverletzungen.
Aber ein Text wie Mk 3, 1-6 zeigt unverkennbar die po-
lemische Zuspitzung solcher Geschichten: Hier geht es ja
gar nicht um Lebensgefahr (deshalb hat Mtin der Parallel-
stelle 12,9 ff. bewusst korrigiert); ausserdem trife dieser
Vorwurf Pharisier gar nicht, da nach dem Talmud Le-
bensgefahr den Sabbat »verdringt«. Wie die Mt-Parallele
zeigt, geht es um eine Frage der verschiedenen Auslegung.
Den Schiilern miisste demnach vermittelt werden, dass
sich Jesus, der ja kein Mitglied der pharisdischen Bewe-
gung war, von bestimmten Anwendungen des Sabbat-
gebotes distanziert, sich aber nicht von diesem selbst dis-
pensiert und so etwa die Grenzen des Judentums
»sprengt«. In der Exegese des NT setzt sich allmihlich
die Erkenntnis durch, dass Jesus keiner der damaligen
Gruppen so nahe stand wie derjenigen der Pharisier (H.
Leroy). Aber das tendenzidse Pharisierbild des NT (z. B.
in Mt 23 u. 6.) wird kaum einmal mit der talmudischen
Selbstkritik (etwa jBer 14b) konfrontiert, um eine ange-
messenere Sicht zu ermdglichen. Diese ist vor allem auch
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deshalb anzustreben, weil man in »den« Pharisiern auch
das nachbiblische Judentum bis heute trifft, weil es be-
kanntlich auf pharisdisch-rabbinischer Tradition beruht.
Das noch so reichliche, an sich durchaus anzuerkennende
Zitieren chassidischer Geschichten wird eben von Grund
auf entwertet, wenn man beispielsweise neben Mt 20, 1-15
ein rabbinisches Gleichnis stellt, das ein vom christlichen
angeblich verschiedenes Lohndenken ausspricht, und nicht
— wenigstens als Erginzung — ein Gleichnis, das dieselbe
Sinnspitze wie dasjenige Jesu hat.

Vorwurf der Schuld am Tod Jesu unausrottbar?

Die eben gemachten Andeutungen lassen denin Mk 3, 6par
gegen die Pharisier erhobenen Vorwurf als absurd er-
scheinen, sie hitten die Ermordung Jesu beschlossen — man
bedenke auch: Hitten Pharisier alle ihre Lehrstreitig-
keiten als todliche Auseinandersetzungen gefiihrt, wiren
sie z. Z. Jesu bereits verschwunden gewesen. Hinzu
kommt vor allem, dass die Pharisder nach dem Mk-Evan-
gelium (und den beiden anderen Synoptikern) bei der
Passion Jesu keine Rolle spielen. Trotzdem geistert in
unseren Unterrichtsmaterialien immer noch das Mirchen
von der Mit- oder gar Hauptschuld der Pharisier am Tod
Jesu herum. Natiirlich macht das vieles einfacher, als
wenn man — eine Minimalforderung — nur die entgegen-
stehenden Angaben des NT ernst nihme, wie z. B. die Ge-
folgschaft eines Josef von Arimatia oder auch eines Niko-
demus oder die in Apg 15,5 genannten »Pharisier, die
gliubig geworden waren«, ferner eine Haltung, wie sie
aus den Worten Gamaliels spricht (Apg 5, 34 ff.; vgl. auch
23, 6 f.). Man muss sich nur dariiber im klaren sein, dass
man solche Unterschlagungen auf dem Riicken unschul-
diger Menschen vornimmt, was seine schrecklichen Folgen
bis in unsere Tage zeitigt. Das kaum zu unterdriickende
Wissen darum sollte es — gerade auch im Blick auf aus-
driickliche Hinweise in den eingangs genannten vatikani-
schen Richtlinien — unméglich machen, dass man den
Schiilern schon in der Grundschule Jahr fiir Jahr eine
andere Passionserzihlung kommentarlos vorsetzt. Auf
diese Weise wird ihnen die von Evangelium zu Evan-
gelium zunehmende judenfeindliche (weil Pilatus-freund-
liche) Tendenz wirksam eingeimpft und der Aberglaube
der umfassenden Schuldverhaftung des jiidischen Volkes
zementiert, anstatt die Schiiler anzuleiten und ihnen Hil-
fen an die Hand zu geben, diesem wahrhaft mérderischen
Vorwurf begegnen zu kénnen.

Unberechtigte Historisierungen

Die Aufnahme exegetischer Ergebnisse schwankt merk-
wiirdig zwischen Bejahung und Ablehnung. Die Nicht-
beachtung wirkt sich besonders misslich bei Vorgingen
und Worten der (Selbst-)Offenbarung Jesu aus, wo heute
der bestimmende Einfluss des Osterglaubens auf Gestalt
und Gehalt der Darstellung durchweg anerkannt ist. In
den Religionsbiichern zieht man dagegen ein historisches
Verstindnis vor. Das fithrt dann nahezu zwangsliufig
zur Beeintrichtigung des Judentums. Denn je deutlicher
sich Jesus in seiner gottlichen Macht und Hoheit offenbart,
um so schandlicher muss die ablehnende Haltung »der«
Juden scheinen. Das ergibt sich bei der Behandlung von
»Naturwundern« wie der wunderbaren Speisung, von
»Christusgeschichten« wie der Verklirung oder von Wor-
ten und Taten vor allem des johanneischen Christus. In
der Darstellung nachésterlicher Ereignisse zeigen sich ent-
sprechende Mingel hauptsichlich wegen der Ubernahme
von auf ihre historische Basis nicht iiberpriiften Aussagen
der Apg. Hier tritt die Tendenz hinzu, die Linie des Aus-
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einandergehens von Christentum und Judentum gegen-
iiber der ihrer engen Verkniipfung, wie sie zumindest am
Anfang hervortritt, einseitig zu bevorzugen. Hinweise
wie die in Apg 2, 46 f. oder 8, 1 b werden entweder her-
abgespielt (etwa im Sinn einer angeblich doch rasch er-
folgten Losung vom Tempelkult) oder einfach iibergan-
gen. Das Fortbestehen einer im damaligen Israel weithin
angesehenen judenchristlichen Gemeinde passt wohl zu
wenig ins Konzept einer geradezu planmissig auf die
»Weltkirche« zulaufenden Entwicklung. Ausserdem diirfte
man dann die mit dem Tod des Stefanus ausgeldsten Er-
eignisse nicht mehr einfach unter die Rubrik »Die Chri-
sten werden von den Juden verfolgt« fassen, handelt es
sich doch um eine viel differenzierter zu betrachtende
innerjiidische (auch judenchristliche) Auseinandersetzung.
Ebensowenig sind wir berechtigt, das Aufkommen und
den anfinglichen Verlauf der Heidenmission in einer Art
und Weise den Schiilern zu vermitteln, die die bereits
stark schematisierende, aus spiterer Perspektive zeich-
nende Darstellung der Apg noch zuspitzt (ein Beispiel
unter vielen: Die antiochenische Gemeinde wird gern als
heidenchristlich vorgestellt, anstatt an dieser ersten »ge-
mischten« Gemeinde Verstindnis fiir die damaligen Pro-
bleme zu wecken). Dabei wird verstindlicherweise auch
die Rolle des Paulus verzeichnet, der sich ja auf dem
»Apostelkonzil« vor der Jerusalemer Muttergemeinde
wegen seiner Heidenmission bzw. ihren Folgen recht-
fertigen musste — und nicht etwa umgekehrt. Da ist es in
der Tat wiederum einfacher zu behaupten, Paulus habe
das Gesetz abgeschafft, auch wenn dies ein bisschen zu
einfach ist. Denn dass damit fiir uns Christen etwa der
Dekalog und andere Weisungen wie die der Gottes- und
Nichsten-, ja der Feindesliebe abgeschafft wiren, die nun
auch einmal im »Gesetz« enthalten sind, wird wohl kein
Autor einrdumen wollen.

Gottgewollte Trennung?

Auffassungen der skizzierten Art verraten ein Konzept,
das das Auseinandergehen von Judentum und (Heiden-)
Christentum als im Heilsplan Gottes liegend ausgibt. Es
stimmt mit der Betonung einer »Ablehnung Jesu durch
sein Volk« iiberein. Die unmittelbar bei Ostern angesetzte
Entwicklung wird dann durch die gleichsam als Gottes-
urteil verstandene Eroberung Jerusalems im Jahre 70 be-
siegelt. Man rechtfertigt also die Spaltung und glaubt so,
sich mit ihr zufriedengeben zu konnen, anstatt die vor
allem geschichtlich bedingten Faktoren der Spaltung auf-
zudecken und so Perspektiven zu erschliessen, die in die
entgegengesetzte Richtung weisen. Denn nur so lassen sich
heutige Bemiihungen des Aufeinanderzugehens »von
Grund auf« aufbauen; sonst bleiben sie Luftschlsser. Die
Folgen der »Abfertigung« des Judentums in neutesta-
mentlicher Zeit, die der vom Konzil bekriftigten Sicht
des Paulus widerspricht, zeigen sich dann in der verbrei-
teten Nichtbeachtung des talmudischen, des mittelalter-
lichen und des neuzeitlichen Judentums, ohne das das
heutige iiberhaupt nicht verstanden werden kann. Das
Eingehen auf christliche Judenverfolgungen, so verdienst-
voll dies an sich auch ist, kann nicht als ausreichende Be-
riicksichtigung des schdpferischen Reichtums jener mehr
als anderthalb Jahrtausende Judentum gelten, dem wir
Christen Wesentliches verdanken, z. B. in der scholasti-
schen Philosophie und Theologie oder beim Werden un-
serer modernen Welt. Das heute vereinzelt anzutreffende
aufrichtige Bemiihen, den Antijudaismus im Lauf der
Kirchengeschichte als unchristliche Verfehlung bewusst zu
machen und damit bei den Schiilern Barrieren gegen der-
artige Versuchungen aufzurichten, darf iibrigens nicht



dariiber hinwegtiuschen, dass in unseren Biichern bei der
Behandlung von Verfolgungen, einschliesslich des Holo-
caust, immer noch Apologie, Vertuschen oder gar Ver-
schweigen weitaus {iberwiegen.,

Verleugnen der »Wurzel«

Eine klare Stellungnahme zu diesem Bereich wird selbst-
verstandlich nicht darum herumkommen, auf die Ansitze
bei den Grundlagen des Christentums und seiner Ge-
schichte einzugehen. Daraus ergibe sich erneut die Not-
wendigkeit einer fundamentalen Neubesinnung, die die
Vielfalt der bleibenden Verwurzelung des Christentums
hervorzuheben hirte, anstatt Abgrenzungstendenzen, ein-
fach auch durch Verschweigen von Zusammenhingen, be-
reitwillig Raum zu geben. Dies lisst sich, abgesehen von
der Behandlung der Jesus-Thematik, vor allem an so zen-
tralen Bereichen wie dem Gottesglauben, der Ethik und
der Liturgie beobachten. So wird beispielsweise beim Got-
tesbild gern der Eindruck erweckt, als sei die Offenbarung
des barmherzigen Vaters erst dem Christentum verdankt.
Nach manchen Andeutungen iiber vorangehende Auffas-
sungen zu schliessen, ist die marcionitische Versuchung
immer noch wirksam, Solche »Feinheiten« wie die, dass
am Anfang nicht einmal der Christusglaube aus dem Ju-
dentum hinauszufithren brauchte, wagt man schon gar
nicht zu erwarten — obgleich die »Zwolf« und ihre An-
hinger alle Juden waren und keineswegs, wie behaupter,
die »Stammviter« eines »neuen«, gemeint ist: eines aus
Juden, aber vor allem aus Heiden bestehenden »Israel«
sein wollten bzw. — von Jesus aus gesehen — sein sollten.
Aber etwa auch beim Auferstehungsglauben bringt man es
nicht iiber sich, die Ubernahme aus dem Judentum, ins-
besondere dem pharisiischen, anzuerkennen. Zweifellos
verbindet Paulus in 1 Kor 15 den Osterglauben mit dem
an die (allgemeine?) Totenauferstehung insgesamt; aber
man darf dariiber den Sitz im Leben nicht vergessen,
namlich im Leben einer heidenchristlichen Gemeinde, der
der Glaube an die Auferweckung des Leibes etwas Neues
bedeutete. Dass der Einsatz fiir den Frieden, fiir Gerech-
tigkeit und Menschlichkeit alttestamentlich-jiidisches Erbe
im Christentum darstellt, wird in der Regel ignoriert. Be-
sonders befremdlich wirkt es, wenn heutzutage der Ein-
satz fiir die Verwirklichung der Gottesherrschaft hier auf
Erden als christliches Charakteristikum reklamiert wird,
wohl weil man die Zugkraft dieser Aufgabe erkannt hat.
Dabei ist scheinbar vergessen, dass man frither —in manchen
heute gebrauchten Biichern immer noch — einen solchen
Einsatz auf jlidischer Seite, weil angeblich »nur« auf das
Diesseits gerichtet, herabgewiirdigt hat bzw. herabsetzt.
Beim Themenbereich Liturgie wird dhnlich argumentiert
oder eher: suggeriert. Denn anstatt die starke Verwurze-
lung im Tempel- und Synagogengottesdienst zu entfalten,
versucht man etwa beim Opferbegriff oder beim Gebet,
eine christliche Uberlegenheit heraustreten zu lassen; das
hat unweigerlich eine Herabsetzung der jiidischen Seite
zur Folge. Gewiss lassen sich auch hier wieder neutesta-
mentliche Ansitze wie 2 Kor 3 (Entgegensetzung von
»Altem« und »Neuem Bund«) oder im Hebrierbrief zur
vermeintlichen Rechtfertigung finden. Aber dann miisste
man zumindest darauf hinweisen, dass solche Aussagen,
aus einer damaligen Konkurrenzsituation stammend, mit
anderen im NT ~ wie etwa den erwihnten: Rém 9, 4 f.
und 11, 28-29 — nicht auf einen Nenner zu bringen sind.
Wenigstens in den Lehrerkommentaren sollte man diese
Klarheit erwarten, auch die Begriindung dafiir, weshalb
man sich so und nicht anders entscheidet. Freilich miisste
man konsequenterweise auf die positive Wiirdigung des
heutigen Israel bzw. Judentums verzichten, eine Forde-

rung, die gewiss als Zumutung zuriikgewiesen wiirde.
Doch ohne sich solche Folgen einzugestehen, wird es kaum
gelingen, die in unseren Religionsbiichern verbreitete
Halbherzigkeit der Offnung fiir Juden und Judentum zu
iberwinden. Dass diese Offnung vorliufig eher nur dusser-
lich besteht, gibt die Statistik auch ohne inhaltliche Er-
lduterungen der vorgefithrten Art zu erkennen. Um hier
nur ein Beispiel zu bringen: Bei drei Katechismen der
letzten Jahrzehnte ist die Beriicksichtigung des Juden-
tums, der »Wurzel«, von null auf 26,6 %/o gewachsen —
doch welche Mingel umschliesst dieser »Fortschritt«? Und
in einer neuen Reihe, wo vor allem in den beigefiigten
Stichwortteilen die Beachtung des Judentums nahelige,
ist eine auffillige Diskrepanz zu registrieren. Wihrend
der eine Band mit 36,9 %0 eine begriissenswerte Offenheit
erkennen ldsst (dass das Gegenteil immer noch iiberwiegt,
muss da zuriicktreten), blenden die Folgebinde zu mehr
als 90 %o das Judentum an den es betreffenden Stellen
aus — besonders seltsam deswegen, weil offenbar zwischen
den Schularten Unterschiede gemacht werden: Kann man
der einen Art von Schiilern weniger zumuten als der an-
deren?

Tendenziose Bilder und Lieder

Besonders wichtig, weil im Unterbewussten wirksam, sind
die in den Religionsbiichern verwendeten Bilder und Lie-
der. Erheblich negative Wirkungen sind von einer Reihe
von Liedern zu befiirchten, die tendenzidse Aussagen von
Evangelien-Perikopen, nicht zuletzt gegen »die Phari-
sder« gerichtete, hiufig noch verstirken. Sie sind nicht
weit von jener Gehissigkeit entfernt, die sie den Phari-
sdern unterstellen. Entsprechendes gilt fiir viele Bilder,
meistens in neutestamentlichen Zusammenhingen wie
Pharisderpolemik und Passionsdarstellung, aber auch »all-
gemeinerer« Art. So hat man etwa in Anlehnung an die
lukanische Gestalt der Nazaret-Perikope ein mittelalter-
liches Bild gewihlt, auf dem der in der Mitte stehende
Jesus zur Rechten von seinen Jiingern und gegeniiber von
seinen Feinden flankiert wird. Uber die Sinnhaftigkeit,
gerade eine solche Szene bildlich zu unterstreichen, mag
immerhin noch Streit moglich sein. Ausser Diskussion
steht aber, dass die Bildgestaltung antijiidisch ist und
folglich bei den Schiilern entsprechende Reaktionen nicht
ausgeschlossen werden kénnen. Denn wihrend Jesus und
seine Jiinger den gewohnten Heiligenschein tragen, sind
die Feinde mit mirtelalterlichen Judenhiiten eindeutig
klassifiziert. Hier miisste also mit wesentlich mehr Sorg-
fale ausgewidhlt und auch kommentiert werden. Dies kann
aber so lange nicht geschehen, wie man bei den Texten
nicht Konsequenzen der angedeuteten Art zu ziehen be-
reit ist.

Schulbibeln und Lebrpline

Freilich stehen dem weithin auch die (neuesten) Lehrpline
entgegen, wo der erkennbare gute Wille durch dieselbe
Halbherzigkeit — wie in den Religionsbiichern festge-
stellt — daran gehindert wird, gute Ansitze auch zu ver-
wirklichen. Es ist eben nicht damit getan, dem heutigen
Judentum aus einer gewissen Verpflichtung wegen der
geschehenen Katastrophe heraus Sympathien entgegenzu-
bringen. Nur aus einer Neubesinnung auf die Wurzel und
von der Wurzel aus wird es mdglich sein, iiber das Her-
umkurieren an Symptomen hinauszukommen. Die heute
verwendeten Schulbibeln und Bibelausgaben sind mit
ihren Uberschriften, den Kommentaren und mit dem, was
sie einer Erlduterung nicht fiir wiirdig oder notwendig
ansehen, ein beredtes Beispiel dafiir, dass man die vat-
kanischen Richtlinien und Hinweise zu Nostra Aetate,
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Art. 4, weiterhin ignorieren kann, auch wenn nicht zu
verkennen ist, dass sich manches gebessert hat. So wird es
in der Tat noch eines langen Lernprozesses bediirfen, bis
wir in der Schule — aber natiirlich auch sonst im Christen-
leben - so weit sind, Juden und Judentum so zu sehen,

dass wir in ihnen Gottes bleibend Erwihlte anerkennen,
an deren Segensverheissung wir durch den Glauben an
Jesus Christus Anteil erlangen. Erst so werden wir die
vielbeschworene Solidaritit mit den Juden und mit Israel
verwirklichen kénnen.

II Erziehung zum christlich-jiidischen Dialog
in einer pluralistischen Gesellschaft*

Von Professor Dr. Giinter Biemer,

Direktor des Pidagogisch-Katechetischen Seminars, Universitit Freiburg i. Br.

O Einleitung

0.1 Ich beginne mit einer Situation

An einem Sonntag im Januar 1939 stand an der Stra-
ssenbahnhaltestelle »Lange Rétterstrasse« in Mannheim
Alfred Hirsch, ein Mannheimer Jude, der sich zur Emi-
gration gezwungen sah. Vier Jahre lang sollte er in Bel-
gien und Frankreich auf der Flucht leben, bis er vom
»Lager Gurs« in Sidfrankreich nach Auschwitz gebracht
wurde. Nur wenige hundert Schritte von jener Halte-
stelle entfernt befindet sich die katholische Bonifatius-
Kirche, in der in jenen Wochen - wie iiblich — der
Erstkommunionunterricht begonnen hatte. Den Kindern
wurde das Geheimnis von der Kommunikation Gottes
mit den Menschen in Jesus Christus vermittelt. Die Ver-
mittlung blieb ohne jeden Transfer zur herrschenden ge-
sellschaftlichen Praxis: ohne Verarbeitungshilfe, dass es
andere christliche Kinder gab, die das Abendmahl in
ihrer Glaubensgemeinschaft feierten und auch ohne Be-
wusstseinserhellung, dass es jiidische Kinder gab, deren
Familien in ihrem Pessach »das Fest der ungesiuerten
Brote noch heute so feiern, wie Jesus es mit seinen
Jiingern fejerte« (nach Edith Stein).!

Ich selbst gehdre zu jenem Jahrgang von Erstkommuni-
kanten in jener Stadt. Erst jetzt, 40 Jahre danach,
wurde ich mit der noch unbekannten Korrespondenz
von Alfred Hirsch konfrontiert, die mir diese Gleichzei-
tigkeit erschreckend zum Bewusstsein brachte. Der Dia-
log mit dem in Auschwitz Ermordeten war den Chri-
sten jener Generation nicht gelungen.?

0.2 Zur Disposition

Das Thema »Erzichung zum Dialog in einer pluralisti-
schen Gesellschaft« hat im vorliegenden Kontext das
Ziel, Wege der Befihigung von Kindern, Jugendlichen
(und Erwachsenen) zum christlich-jiidischen Dialog auf-
zuzeigen. Aus der Sicht des Religionspidagogen handelt
es sich dabel nicht um eine erziehungstechnologisch zu
bewiltigende Anwendungsaufgabe. Dialog kann m. E.
nicht durch kybernetische oder behavioristische Ziel- und
Mittelbestimmung erreicht werden. Vielmehr hat die Be-
fahigung eines Kindes und Jugendlichen zu dialogischem
Verhalten ihre Wurzeln im Prozess der Identititsbil-
dung, dem ich mich deshalb zuerst zuwenden méchte
(1), um im Anschluss daran die inhaltliche Problematik
der Erziehung zu absoluten religitsen Werten in einer
pluralistischen Gesellschaft zu bedenken (2 und 3).
Schliesslich sollen die Konsequenzen fiir die Praxis der
Glaubensgemeinschaften iiberlegt werden (4 und 5).

* Vortrag auf Einladung des Vatikanischen Liaison-Committee bei
seinem 8. Treffen im Oktober 1979 in Regensburg [s. u. S. 94 £.].

1 Vgl u. S. 12, Anm. 27.

2 Vgl. dazu: Die verblutende Emigration. Zur Korrespondenz von
Alfred Hirsch (1901-1942),
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1. Die Qualifikation zum religiésen Dialog in der plu-
ralistischen Gesellschaft kann nur in solchen Interaktions-
prozessen erworben werden, in denen identitdtsfordern-
de Prinzipien Geltung haben (L. Krappmann).

Die vielschichtige Problematik, wie ein Mensch Sprach-
kompetenz bzw. Dialogkompetenz gewinnt, und zwar im
Bereich religioser Sprache des jiidischen oder christlichen
Glaubens, soll mit Hilfe der Theorie des symbolischen In-
teraktionismus verdeutlicht werden, wie sie in jiingerer
Zeit in der Religionspiadagogik rezipiert wurde. Religiose
Sozialisation kann als Prozess verstanden werden, bei dem
das Kind in der Interaktion mit Bezugspersonen nicht
nur die Bedeutung der Welt aus den religidsen Traditio-
nen der Glaubensgemeinschaft erfihrt und kennenlernt,
sondern damit auch erfihrt, wer es selbst ist und sein
soll. Aus der Interaktion ergeben sich nicht nur der Er-
werb der religiésen Symbole der Viter und die Kennt-
nis der Rolle z. B. des Betens, des Feierns, der Teil-
nahme an einem Gottesdienst usw. Es entsteht auch eine
Identitdt in religioser Dimension, und das Kind erfihrt,
was Israel nach Jesaja erfahren hat und erfihrt: »Ich
rufe dich beim Namen, mein bist du. Gehst du durch
Wasser, ich bin bei dir ... Fiirchte dich nicht; denn ich
bin mit dir.« (43, 1b und 5a). Ein bekanntes zentrales
Beispiel aus jiidisch-religidser Erziehung ist die Pessach-
nacht. Ich zitiere nach Isaak Breuer: »Alljihrlich kehrt
im Leben der Juden eine Nacht wieder, die dazu auser-
koren ist, dass der jiidische Vater seinen Kindern ver-
stindlich macht, was es bedeutet, Jude zu sein. ... iiber
die in Lichtglanz getauchte Tafel gleitet der fragende
Blick des Kindes und bleibt am Antlitz des Vaters hin-
gen: Was bedeutet all dies? Da hebt er zu erzihlen an
wie geschrieben steht in der Haggada, der uralten Frei-
heitsurkunde der Nation: Sklaven sind wir gewesen dem
Pharao in Mizrajim. Da fithrte Gott, unser Gott, uns
von dort hinaus mit starker Hand und ausgestrecktem
Arm.«3 Indem die Kinder sich mit den Israeliten des
Exodus in der Erzihlung identifizieren, erhalten sie An-
teil an deren Glauben und Hoffnung. Sie lernen — wie
Isaak Breuer sagt — »Was es bedeutet, Jude zu sein.
Ein solcher Identititsentwurf in religibser Dimension ist
die basale Voraussetzung fiir dialogisches Verhalten. Es
kommt dadurch zustande, dass die Kinder sich von die-
sem Anspruch her definieren lassen, zumal der Vater das
Geschehen fiir sie aus der Vergangenheit ins Prisens sei-
nes Lebens setzt, indem er »von seinen eigenen Erlebnis-
sen erzihlt«d. So entstehen signifikante Begriffe bzw.
Symbole fiir die Kinder, bei denen nicht nur die Her-
kunft aus der religivsen Tradition, sondern auch das eige-
ne Erleben und die Mitdefinition aus der eigenen Er-

3 Isaak Breuer, Die Passahnacht: F. Thieberger, Jiidisches Fest und
jiidischer Brauch, Berlin 21967, 228.
4 Ebd. 229.



fahrung von Belang sind, wie die Vergegenwirtigung
durch den Vater zeigt. Die religiésen Symbole »Exoduse,
»Pessach«, »Vater«, »Judesein« und vor allem »Gott«
gelangen bei diesem Lernprozess durch den Interaktions-
vollzug zu einer persénlich-existentiellen Aneignung, und
das ist von entscheidender Bedeutung beim Erwerb reli-
gioser Riten und Symbole.
Offener als eine rituale Kommunikationssituation ist
das folgende Beispiel einer Gesprichssituation, die eben-
falls Identitdtsforderung, religidsen Symbolerwerb und
religidse Dialogbefihigung dokumentiert. Ein junger Re-
ligionspadagoge berichtet aus dem Umgang mit seinem
Sohn: »Der 4jihrige David fragt mich, warum ich dem
toten Vogel, den er tagelang auf dem Weg zum Kinder-
garten am Strassenrand sieht, nicht helfen kénne. Auf
meine Antwort, dass dem toten Vogel kein Mensch mehr,
sondern nur der liebe Gott helfen konne, fragt mich Da-
vid, wie gross und stark der liebe Gott denn sei und
warum ich nicht der liebe Gott sei. Ich versuche ihm zu
erklidren, dass ich doch ein Mensch sei und selber auch
einmal sterben miisse und deswegen nur der liebe Gott
dem toten Vogel helfen kdnne. ... Indem (das Kind)
mein Zugestindnis, nicht helfen zu konnen, und meine
Selbstdeutung interpretiert, schafft es fiir sich eine neue
Bedeutung. Der Vater kann einem Toten nicht helfen:
Wenn Gott helfen kann, muss er grosser sein als der Va-
ter. — Dies bestdtigt sich einige Wochen spiter, berichtet
Albert Biesinger weiter: »David hilt seinen zweijihrigen
Bruder Manuel gerade noch vor einem fahrenden Auto
zuriick. Als er mir das abends erzihlt, wendet er sich an
Manuel: »Wenn ich dich nicht festgehalten hitte, wiarst
du nidmlich jetzt tot. Dann kann dir der Papa nicht
mehr helfen, nur noch der liebe Gott, weil der nimlich
viel grosser ist als der Papa«.® Fiir das Kind spielt sich
religidses Lernen in offener Kommunikation ab. Es kann
sich also mit seiner eigenen kognitiven Struktur am Er-
werb der religidsen Symbole und somit am Erwerb reli-
gidser Sprache beteiligen. Deshalb wird es auch sprach-
michtig und geht aus eigener Initiative mit den Symbo-
len »Gott«, »Vater«, »Tod« usw. richtig um. Die Vor-
aussetzung fiir die Qualifikation zum Dialog ist gege-
ben.

Wenn wir zusammenfassend iiberblicken, wie diese Qua-

lifikation vermittelt wird, sowohl im ritualen als auch

im freien Gesprich, so zeigen sich zumindest zwei kon-

stitutive Prinzipien:®

a) Das personlich verantwortete Einstehen des Vaters,
also des Handlungspartners des Kindes, der seinen
eigenen Glauben und sein eigenes Hoffen bezeugt
und begriindet. Der somit entstehende Orientierungs-
rahmen gibt Zuverlissigkeit fiir das Handeln; Wort
und Tun des Vaters stimmen iiberein. (Vgl. u. 6).

b) Vertranen in die Kommunikation zur Aufklirung der
Situation. Nur unter der Vertrauensvorgabe entste-
hen die Fragen des Kindes, aus denen die Beteiligung
am Symbolerwerb erwachsen kann. Und ebenso be-
darf die Aufdeckung der eigenen Identitit des Vaters,
das Zugestandnis, einem Toten nicht helfen zu kén-
nen, des Vertrauens in umgekehrter Richtung.

Wo diese beiden Prinzipien der Verantwortung und
der beiden reziproken Arten des Vertrauens den Rah-
men fiir Interaktionen sichern, kann es zum Erwerb
von religidser Sprache und Dialogfihigkeit kommen.

5 A. Biesinger, Religiése Sozialisation als symbolische Interaktion?:
G. Stachel u. a.,, Hrsg., Sozialisation — Identititsfindung — Glau-
benserfahrung, Ziirich u. a. 1979, 160—164, 163 f.

8 Vgl. L. Krappmann, Identitit in Interaktion und Sozialisation:
G. Stachel u. a. Hrsg., Sozialisation a.a. O. 147—152.

Nur aus Handlungen, nur im Umgang mit Interak-
tionsprozessen lesen Kinder die grundlegenden
Orientierungen ab und filtern sie heraus. Belehrungen
sind fiir die Vermittlung von Handlungsbefihigung
unzureichend.

2. In der pluralen Gesellschaft wird religidse Erzie-
hung mit ihrer Vermittlung des absoluten Anspruchs
Gottes von Andersdenkenden in Frage gestellt und zur
Begriindung herausgefordert.

Seit Lessings Aufforderung, die Offenbarung in die
Verniinftigkeit zu ibersetzen und so breitere Plausibi-
litdit zu gewinnen, sind vielfiltige Herausforderungen
an den Absolutheitsanspruch des biblischen Glaubens ge-
richtet worden. Der Projektionsverdacht von Ludwig
Feuerbach in der sozialpolitisch wirksamen Formulie-
rung von Karl Marx, die Relativierung der Wahrheit
historischer Aussagen seit Barthold Georg Niebuhr und
David Friedrich Strauss, die Hinterfragung seelischer
Vorginge durch die Psychoanalyse von Sigmund Freud,
die Absagen an die Giiltigkeit des Glaubensdenkens
durch die verschiedenen kritisch-rationalistischen Syste-
me moderner Wissenschaftslogik usw. In der soziologi-
schen Hypothese, dass Wirklichkeit eine gesellschaftliche
Konstruktion ist und Wahrheit das, was Geltung hat,
erreicht die Relativierungsprovokation des biblischen
Glaubens mit seinem absoluten Anspruch ihren Hohe-
punkt.?

Auf vielfiltige Weise haben christliche Theologen die
Herausforderung neuzeitlichen, aufklirerischen Den-
kens aufgenommen und versucht zu zeigen, wie der An-
spruch des biblischen Glaubens auf absolute Werte neu
begriindet werden kann: nicht philosophisch-metaphy-
sisch wie bisher, sondern in konkreter Geschichte und in
existentiellem Zusammenhang. Ich beschrinke mich auf
den Vorschlag von Karl Lebmann, absolute Werte des
Biblisch-Christlichen in der Kategorie der Geschichts-
michtigkeit darzustellen8 Fiir die Problematik religio-
ser Erziehung angesichts des Relativierungsanspruchs
der pluralistischen Gesellschaft scheint mir die Situation
des schulischen Religionsunterrichts in  verschiedenen
westlichen Lindern symptomatisch. Dazu gehéren z. B.
der Religionsunterricht in Grossbritannien, in den USA,
in der Bundesrepublik u. a. Die &ffentliche Schule erweist
sich dabei als der Ort, an dem sich die Pluralitit der Ge-
sellschaft spiegelt und Religion sich als Lehrfach neu le-
gitimieren muss.? Die kritischen Herausforderungen an

7 Der Soziologe Peter Berger sieht es angesichts dieser Lage der
Theologie angebracht, von sich aus auf verbleibende Spuren der
Transzendenz aufmerksam zu machen und glaubt so, den Theologen
bei ihrem schwierigen Handwerk Mut machen zu sollen. P. Berger,
Avuf den Spuren der Engel. Die moderne Gesellschaft und die Wie-
derentdeckung der Transzendenz, Frankfurt 1970.

8 K. Lehmann, Absolutheit des Christentums als philosophisches und
theologisches Problem: W. Kasper, Hrsg., Absolutheit des Christen-
tums, Freiburg-Basel-Wien 1979, 1338, 37 f. Wichtig ist auch der
Hinweis von Lehmann, dass die Formel vom Absolutheitsanspruch
des Christentums im 19. Jahrhundert keinen Zusammenhang mit
dem Alten Testament gezeigt habe und so ausserhalb der Moglichkeit
des Gesprichs mit dem Judentum geblieben sei, wihrend die in Ge-
schichte und Gesellschaft eingebrachte Bestimmung des unbedingten
Anspruchs der Offenbarung gerade diese Moglichkeit zum Dialog
erschliesst.

9 Zur Situation in England vgl. N. Smart - D. Holder, Hrsg., New
Movements in Religious Education, London 1975; M. Grimmit, What
can I do in R.E.? Great Wakering 1973. — In der Bundesrepublik
gab es eine breite Diskussion: (1) den Versudh, sich an Schultheorien
anzuschliessen, Schule als Sprachschule zu verstehen und Religions-
unterricht als Vermittlung religiser Sprache; (2) den Versuch, den
Auftrag der Schule emanzipatorisch zu verstehen und Religionsunter-
richt als einen spezifischen Beitrag zur Freisetzung des Menschen;
(3) den Versuch, Schule als Qualifikation fiir die Zukunft zu verste-
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den Religionsunterricht kamen teils von den Schiilern
selbst, die nach der Niitzlichkeit und dem Verwen-
dungszusammenhang fragten; teils von der allgemein-
publizistischen und parteipolitischen Kritik am Reli-
gionsunterricht. Die Religionspidagogen antworteten in
verschiedener Weise; jedenfalls auch mit dem Ziel, die
Bedeutung von Religion fiir den einzelnen Menschen,
fiir den Sinn seines Lebens, fiir das Verstehen der reli-
giosen Uberlieferung anderer Vélker, fiir die Verant-
wortung in der Gesellschaft aufzuweisen.

Ergebnis der Auseinandersetzung ist: Theorie und Pra-
xis des Religionsunterrichts beginnen eine breitere ge-
sellschaftliche Verantwortung wahrzunehmen, z. B.
durch den Entwurf besserer Curricula {iber die Welt-
religionen, einschliesslich der jiidischen Religion. Ein an-
deres Ergebnis: dass auch in der Katechese ausserhalb
der Schule eine neue Sprache fiir die Glaubensvermitt-
lung gesucht wird, die der Herausforderung in der plu-
ralen Gesellschaft entspricht. Vor allem aber ist diese
Situation geeignet, die Aufmerksamkeit aller, die an
den einen Gott Abrahams glauben (Gen. 15¢), zu wek-
ken und sie auf die gemeinsame Not und Aufgabe zu
verweisen. Befinden sie sich nicht alle vor der Heraus-
forderung, die der Beter des Psalmes 42 erfahren hat,
dass alle fragen: »Wo bleibt nun dein Gott?« (424).10
Es scheint mir nicht vermessen, zu hoffen, dass gerade in
dieser schwierigen Zeit des Glaubens und der Glaubens-
erziechung Christen nach einer langen Geschichte der
Anfeindungen gegen Juden mit ihnen in den Dialog
kommen. Bei dieser Frage bin ich mir vor allem dessen
bewusst, was Metz iiber die Art der »Okumene nach
Auschwitz« sagt: dass es Christenpflicht sei, dem zu-
zuhdren, was Juden iiber ihre Glaubenserfahrung in
dieser Zeit zu sagen haben.!! Es gibt eine unvergleich-
bare Bewihrung der Hoffnung und des Glaubens bei
denen, die in Auschwitz an den einen Gott geglaubt ha-
ben. Auf ihr Vermichtnis zu héren und es nicht beim
Betroffensein zu belassen, sondern es in dieser Gesell-
schaft gemeinsam durchzusetzen, ist eine der Wurzeln
des christlich-jiidischen Dialogs fiir alle Zukunft. Reli-
giose Erziehung »post Auschwitz« bedarf der Massnah-
me an jenem Glauben Israels, der da’ath Adonai nicht
von der ’Emunah trennt —, in den Worten J. H. New-

hen und Religionsunterricht als die Eréffnung einer spezifischen Di-
mension von Zukunft; (4) den Versuch, den pidagogischen Auftrag
der Schule zur Identititsfindung junger Menschen in einer beson-
deren Weise im Religionsunterricht anzusiedeln. Besonders wichtig
ist (5) der Versuch, den Beitrag des Religionsunterrichts in der »Re-
lativierung unberechtigter Absolutheitsanspriiche der Gesellschaft« zu
sehen (vgl. Gemeinsame Synode der Bistiimer in der Bundesrepublik
Deutschland, Beschluss »Religionsunterricht in der Schule« (RU)
2.3.4); desgl. vgl. FrRu XXVII/1975, S. 5.

10 Bemerkenswert ist die Situationsanalyse von Religion und Gesell-
schaft, wie sie Bernhard Welte gibt: »Die Kirche lebt in der Dif-
ferenz der primiren Kultur, die sie selbst vertritt, und der grossen
sikularen Kultur, die ihren Lebensraum darstellt.« (Die Wiirde des
Menschen und die Religion, Frankfurt 1977, 80). — Welte hile
a. a. O. die Zeit fiir gekommen, einen ganz neuen Zugang und Auf-
weis fiir die Begriindung des Glaubens an Gott zu versuchen, und
zwar aufgrund der Erfabrung des Nichts und seiner Deutung auf-
grund der Erfahrung des Leides. Welte verweist darauf, dass bei
der gegenwirtigen Erfahrung »des Schweigens Gottes angesichts der
Néte der Welt und angesichts der ethischen Verantwortung eines je-
den im Bereich der religidsen Erziehung ein neues Verstindnis Jesu
erwachsen kdnnte: Jesu als der, »der angesichts der Fragwiirdigkeit
unseres Lebens und angesichts des Dunkels Gottes mit Vollmacht
sagen kann: >Fiirchtet Euch nichtl« (B. Welte, Religiose Erfahrung
heute und Sinnerfahrung. G. Stachel u. a. Hrsg., Sozialisation a. a. O.
122—133; 132, — Vgl. bes. B. Welte, Ein Experiment zur Frage
nach Gott: L. Reinisch, Gott in dieser Zeit, Miinchen 1972, 37—48.

11 J. B. Metz, Okumene nach Auschwitz: E. Kogon, u.a. Hrsg.,
Gott nach Auschwitz, Freiburg-Basel-Wien 1979, 121—144, 127;
[FrRu XXX, 9], s. u. S. 148.
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mans: Im Glauben »ist Reden nichts im Vergleich zum

Tun.«12

Achten wir auf den Gedankenfortschritt in dieser The-

se fiir den Zusammenhang mit der Qualifikation zum

Dialog, so ergeben sich aus theologischer Perspektive

folgende Korrekturen am Konzept des symbolischen

Interaktionismus:

a) Die Geschichtsmichtigkeit der zentralen Symbole des
biblisch-christlichen ~sowie des biblisch-jiidischen
Glaubens - ihre kontinuierliche Wirkungs- und
Entwicklungsgeschichte also — verweist darauf, dass
diese Symbole nicht beliebig mit-definierbar sind bei
der Ubernahme, sei es durch Individuen, sei es durch
ganze Volksgruppen und Kulturbereiche.

b) Die so erkennbare Unbeliebigkeit der Inhalte des
Glaubens zeigt aber nicht nur die Begrenztheit des
»Mit-definierens« bei der Ubernahme durch Sozia-
lisanten, sondern auch umgekehrt: nur der kommt
zu richtiger Erkenntnis, der bereit ist, sich dem An-
spruch ohne Vorbehalt auszusetzen. Modellfall ist
Samuel: »Rede Herr, denn Dein Knecht hort«
(1 Sam 3, 10).

¢) Zur These von der interaktionistischen Symbolent-
stehung muss die These von der Vorbereitung eines
Symbols im individualen Innenbereich kommen.
Nur so lassen sich der Glaube Abrahams, der Exo-
dus mit Mose, iiberhaupt prophetisches Reden und
Handeln erfassen.

3. Obgleich die Familie als Sozialisationsbereich fiir
den Glauben kaum ersetzbar ist, bedarf sie in der plu-
ralen Gesellschaft der Hilfe durch die Glaubensge-
meinde (J. Wossner, P. M. Zulehner).

Wie jugendsoziologische Untersuchungen nachweisen,
hat sowohl die Funktion der Familie in der Gesellschaft
der letzten 35 Jahre, als auch ihre Hochschitzung durch
die Jugendlichen eine bemerkenswerte Stabilitdt.13
Allerdings zeigen die Umfragen und Analysen, dass re-
ligiése Interaktionen und Gespriche eine relativ geringe
Rolle spielen: 21 Prozent der deutschen Jugendlichen spre-
chen zu Hause »ein paar Mal im Monat {iber religidse
Fragen«.1* Eine weitere Beobachtung ist zur Kennzeich-

12 7. H. Newman, Parochial and Plain Sermons, Uniform Edi-
tion I 27.

13 1957 verweist Helmut Schelsky auf das besondere Verdienst der
Familie, in der Nachkriegszeit eine Jugendverwahrlosung vermieden
zu haben und er nennt dafiir die Solidaritit in der Notzeit zwischen
den Generationen (H. Schelsky, Die skeptische Generation, Diissel-
dorf, K5ln 1957). Viggo Graf Bliicher bestitigt ein Jahrzehnt spiter,
dass die Familie ihre Bindungskraft fiir die Jugendlichen auch nach
Wegfall des Aussendrucks behalten habe und verweist auf die ge-
meinsamen Wohn-, Konsum- und Freizeitgewohnheiten von Eltern
und Kindern. (Die Generation der Unbefangenen, Diisseldorf 1966).
In einer neuen Untersuchung zur Situation der Deutschen Jugend im
Bundesgebiet »Jugend zwischen 13 und 24« vom EMNID-Institut
fiir Sozialforschung (hrsg. vom Jugendwerk der Deutschen Shell,
1975) wird dieser Befund fortgeschrieben. Es zeigt sich zudem, dass
die Schrumpfung zur Kernfamilie und die damit verbundene Inti-
misierung des Erziehungsverhiltnisses (F. Neidhardt, Die Familie in
Deutschland, Opladen 31971) eine Auswirkung auf das Vertrauens-
verhiltnis von Jugendlichen zu ihren Eltern hat: ein hoher Prozent-
satz (iiber 809%0) der Jugendlichen bringt den Eltern Achtung und
Anerkennung entgegen und hilt sie in weitem Abstand fiir die wich-
tigsten Vertrauenspersonen. (Vgl. Jugend zwischen 13 und 24,
Band II, 190, 223, 234). Uber 50 %o der Jugendlichen geben an, dass
der Erziehungsstil von Vater oder Mutter nicht streng gewesen sei
(ebda. 191—193). — Beachtenswert ist in diesem Zusammenhang
auch die breite Hochschitzung der ehelichen Treue unter Jugendli-
chen; kein anderer Wert erhilt so hohe Zustimmung (47 %; Zuver-
lissigkeit und Piinktlichkeit: 21 %, Gesamtdurchschnitt). — S. 206
und 208.

14 Vgl. »Jugend zwischen 13 und 24« a.a.O. 174, wobei die An-
gabe »wochentlicher« Gespriche von 5 % zugezihlt wurde.



nung der Situation der religiésen Erzichung in der Fa-
milie zumindest auf katholischer Seite wesentlich: Bei
der Vermittlung religioser Wert- und Normsysteme zeigt
die moderne »Kernfamilie« eine deutlich privatisierende-
und individualistische Tendenz; sie tradiert kirchlich reli-
gidse Werte in einer subjektiven Selektion.15

Die an der religidsen Erziehung ihrer Kinder inter-
essierte Familie und noch mehr die Kinder aus religios
indifferenten katholischen Familien bediirfen nach dem
Ausweis der pastoraltheologischen Literatur der Hilfe
durch die Glaubensgemeinde. Deutliche Beispiele sind
dafiir seit vielen Jahren die Praxis der Confraternity of
Christian Doctrine in den USA und die in der Bundesrepu-
blik Deutschland iiblich gewordene Eucharistieerziehung,
die sich in Kleingruppen abspielt, die durch Miitter unter-
richtet werden mit der didaktischen Hilfe des Gemein-
deleiters. In dieser Situation sind nicht nur Einstellung
und Verhalten der eigenen Eltern fiir die Kinder von
grosser Wichtigkeit, sondern auch das Engagement der
Laienkatecheten, der Pfarrer und Religionslehrer, ja
das Glaubenszeugnis der ganzen Ortsgemeinde.

4. Trotz der verinderten Verhiltnisbestimmung der
Kirche zu den Juden (im II. Vatikanischen Konzil und
in den Vatikanischen Richtlinien) hat die religionspid-
agogische Praxis nicht die wiinschenswerte und mdgliche
Neuorientierung gefunden (vgl. Peter Fiedler, 1980).

Die Schulbuchanalyse des Exegeten und Religionspidago-
gen der Lorracher Pidagogischen Hochschule Peter Fied-
ler untersucht alle offiziell zugelassenen Religionsbiicher
und Unterrichtsmodelle einschliesslich der Schulbibeln und
Lehrpline im Bereich des katholischen Religionsunterrichts
aus dem Zeitraum der Erklirung »Nostra Aetate« des
I1. Vatikanischen Konzils bis zur Gegenwart. Ich méchte
aus dem Analyseergebnis nur einige wenige Ergebnisse
zitieren. Sie sind als Zusammenfassung nach den funf
zentralen Kategorien des jiidischen Glaubens struktu-
riert, die wir zur Vorbereitung der Arbeit bei zwei
Symposien zwischen katholischen und jiidischen Theolo-
gen erarbeitet haben. Sie lauten: Gott, Bund, Land,
Volk, Hof fnung/Zukunft.

»Fiir das Gottesbild Israels ist es (in den Religionsbii-
chern) immer noch nicht selbstverstindlich, dass thm die
Ziige des viterlichen/miitterlichen Erbarmens, der Lie-
be und des Erlosens zugebilligt werden. Wiederholt
suggerieren oder behaupten Darstellungen, vor allem
der Verkiindigung Jesu, dass diese Ziige erst von ihm
dem alttestamentlich-frithjiidischen Gottesbild hinzuge-
fiigt worden seien.« — »Der Bund Gottes mit Israel
wird zwar meist mit grossem Verstindnis dargestellt.
Doch sobald man an den >Neuen Bund¢ herankommt,
wird jener immer negativer beurteilt, bis hin zur Be-
hauptung, er sei beendet.« — »Israel wird als >Land
der Bibel< durchgehend gewiirdigt. Dagegen ist die
Scheu weit verbreitet, aufgrund einer Verkniipfung des
heutigen mit dem damaligen Israel die religiése Di-
mension zur Geltung kommen zu lassen, die das Land
fiir das Judentum besitzt Dabei bleibt verbor-
gen ..., dass Festhalten an der Verheissung des Lan-
des durch Gott zu den Wesensmerkmalen Israels ge-
hért.« — Es zeigt sich in Religionsbiichern, dass »die
Anerkennung Israels als Volk Gottes fiir die vorchrist-
liche Zeit nicht in Frage gestellt ist. Dagegen bleibt fiir
das nach-neutestamentliche Judentum meist kein Platz
mehr, weil (dann) die Kirche »das Volk Gottes< bildet.

15 J. Wossner »Kirche — Familie — Sozialisation«, in: G. Wurz-
bacher: »Die Familie als Sozialisationsfaktor«, Bd. III, Stuttgart
1968, 308—352.

... (Ausserdem) gewinnt man o&fter den Eindruck, dass
... die Darstellung des Wirkens Jesu pauschal auf sein
Scheitern in Israel« hinzielt. In bezug auf die Mes-
siashoffnung Israels erwecken Religionsbiicher den Ein-
druck, »als sei alles geradlinig auf Jesus als den ersehn-
ten Messias ausgerichtet gewesen. Von daher wird es
nur zu verstindlich, dass die Ablehnung Jesu bis hin
zum Kreuz schwerste Schuld bedeutet, auch wenn es
nicht ausdriicklich gesagt wird«.18/16a

Die Darstellung des Judentums in Kirchengeschichtsbii-
chern und der Beziehungen des Christentums zu ihm
wird zumeist mit der neutestamentlichen Zeit abge-
schlossen.

Diese Ergebnisse beziehen sich auf die Summe des
Durchschnitts der Religionsbiicher, nicht auf einige der
allerneuesten religionspidagogischen Publikationen.!?
Jedoch zeigt die Differenz zwischen den vatikanischen
Richtlinien von 1975 und der Realitit der iiberwiegen-
den Mehrheit der katholischen religionspidagogischen
Texte, dass auf dem Weg zur Dialogbefihigung wvon
Kindern, [ugendlichen und Erwachsenen kaum die er-
sten Schritte gemacht wurden. — In den Richtlinien
heisst es: »Man darf das Alte Testament und die sich
darauf griindende jiidische Tradition nicht in einen sol-
chen Gegensatz zum Neuen Testament stellen, dass sie
nur eine Religion der Gerechtigkeit, der Furcht und der
Gesetzlichkeit zu enthalten scheint, ohne den Anruf zur
Liebe Gottes und zum Nichsten (vgl. Deuteronomium
6, 5, Levitikus 19, 18: Mt 22, 34-40)« und: »Die Ge-
schichte des Judentums geht nicht mit der Zerstdrung
Jerusalems zu Ende«.18

5. Die Vermittlung christlich-jiidischer Dialogbefihigung
bedarf einer wmfassenden Konzeption, die sich alters-
phasengemiss auf die Erziehungs- und Lernbereiche der
Familie, der Gemeindekatechese, des Religionsunter-
richts und der kirchlichen Erwachsenenbildung erstreckt.
Die folgende Praxisorientierung ist primir auf die Ver-
hiltnisse der religidsen Unterweisung in der Bundesre-
publik Deutschland ausgerichtet.1?

5.1 Fir die Erziehung zu Werthaltungen und Einstel-
lungen in der friihen Kindbeit bis zu ca. dem 6. Le-
bensjabr ist primir die Einstellung der erwachsenen Be-
zugspersonen in Familie und Kindergarten ausschlagge-
bend. W.G. Allport stellt fest, dass Vorurteile als so-
ziale Einstellung anderen Gruppen gegeniiber etwa ab
dem 4. Lebensjahr von Kindern entwickelt werden im Zu-
sammenhang mit der Entdeckung des eigenen Ich und
der Erfahrung der eigenen Mitgliedschaft in einer
Gruppe.2? Einen wichtigen Topos zur Vermittlung oder
Vermeidung anti-judaistischer Vorurteile bildet z. B. die

16 P, M. Zulehner, Religion nach Wahl, Freiburg 1974.
168 P, Fiedler, Das Judentum im katholischen Religionsunterricht,
Analyse, Bewertung, Perspektiven. Diisseldorf 1980 (= G. Biemer /
E. L. Ehrlich, Hrsg., Lernprozess Christen/Juden, Band I), s. o.
S. 3; betr. Bd. I s. u, S. 110,

17 B. Uhde, Hrsg., Judentum im Religionsunterricht, Miinchen 1978,
W. Trutwin, Zeichen der Hoffnung, Diisseldorf 1978; ders., Wege
des Glaubens, Diisseldorf 1979; vgl. ders., in: FrRu XXX/1978,
41—46; u. a.

18 Vatikanische Richtlinien und Hinweise fiir die Durchfithrung der
Konzilserklirung »Nostra aetate« Nr. 4, vom 3. Januar 1975:
FrRu XXV1/1974, 3—5.

18 Eine Praxisorientierung kann vorwiegend an dem Ort abgelesen
und fiir den Ort vermittelt werden, an dem die Praxis und ihre
wissenschaftliche Reflexion stattfinden.

20 Zit. nach E. E. Davis, Einige Grunderkenntnisse der Vorurteils-
forschungen: K. D. Hartmann, Vorurteile, Angste, Aggressionen.
Frankfurt-Koln 1975, 41—61; hier 43; vgl. dazu G. W. Allport,
The Nature of Prejudice, Reading, Mass. 1954, 130; vgl. zum The-
ma: 119—125; 192--195.
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Jesusgeschichte. Dabei spielt die altersgemisse religions-
pidagogische Literatur eine wichtige Rolle, weil gerade
Eltern, die sich fiir religidse Erziehung interessieren,
hiufig nach geeigneten Hilfen umschauen. Es ist also
nicht unerheblich, wenn eine Kinderbibel Pilatus als
einen besonders sensiblen und jesus-freundlichen Men-
schen darstellt, der nicht wusste, »dass die Menschen so
bose waren auf Jesus. Sie riefen alle: >Weg mit Jesus!
Lasst Barabbas los!««2! Oder wenn der Eindruck er-
weckt wird, Jesus sei kein Jude, die Pharisider seien
iiber seine barmherzige Denkweise »beleidigt und aufge-
bracht« und Kaiaphas habe Jesus zum Tod verurteilt.22

Es kann als didaktische Grundregel fiir die Glaubens-
erzichung in der Phase der friihen Kindbeit gelten,
dass bereits jene zentralen theologischen Inbalte jii-
disch-christlicher  Verbiltnisbestimmung zur Sprache
kommen, die wir als eigene Dimension unter dem Be-
griff »Jesu Judesein« an anderer Stelle zusammenge-
fasst haben: Jesu jiidische Herkunft, Jesu Autoritit und
das Problem der Verantwortung fiir den Tod Jesu.2

Bei dieser differenzierten Erziehungs- und Informa-
tionsaufgabe in allereinfachster Form sind naturge-
miss in erster Linie an Eltern und Kindergartenerzie-
her und Kinderbuchautoren besondere Anforderungen
gestellt. Bei ihnen ist mit der Umstellung auf ein neues
Curriculum zu beginnen, das entsprechend der neuen
Bestimmung des Verhiltnisses katholischer Christen zu
Juden gestaltet ist, wie es seit dem II. Vatikanischen Kon-
zil und den Folgeverdffentlichungen des kirchlichen
Lehramtes zum Ausdruck kommt. Eltern und Kinder-
girtner leisten hier die Grundlagenarbeit, indem sie
die ihnen einst vermittelten Vorurteilsschemata weiter-
geben oder aber sich auf eine neue Einstellung und In-
formation umstellen. — Zwar ist Janucz Korczak
durchaus zuzustimmen, wenn er sagt, es komme in ent-
scheidender Weise auf die positive Einstellung des Er-
ziehers zu seinem Kind an; einzelne Erziehungsfehler
korrigierten sich dann von selbst.24 So ist zweifellos auch
in bezug auf die Vermittlung der Dialogbefihigung
zwischen Christen und Juden primdir die Gesamteinstel-
lung der Bezugspersonen von ausschlaggebender Bedeu-
tung. Gleichwohl hat diese Aufgabe aber auch eine in-
haltlich-theologische Seite, die eigens (in Form kirch-
licher Erwachsenenbildung) thematisiert und vermittelt
werden muss.?5

5.2 In der Zeit der spiten Kindbeit (R. Oerter) haben
in den meisten Lindern der schulische Religionsunter-
richt und/oder die Gemeindekatechese eine massgebli-
che Bedeutung fiir die religidse Sozialisation der Kin-
der. In bezug auf die Begegnung mit dem jiidischen
Glauben in Vergangenheit und Gegenwart lassen sich
dabei in der gebotenen Kiirze exemplarisch drei
Schwerpunkte nennen.

Zur Eucharistiekatechese: Es gehort zu den theologisch
und religionspiadagogisch wichtigen Inhalten von Eucha-
ristiekursen, dass die Einsetzung des Abendmahls durch
Jesus im Anschluss an eine deutliche Schilderung des
Pessachfestes und seines heilsgeschichtlichen Zusammen-
hangs erfolgt.2® Dabei ist allerdings eine gewisse ideal-

21 Anne de Vries, Die Bibel unserer Kinder, Stuttgart-Linz-Wien
0. ]. 217.

22 M. Bieler, Mein kleines Evangelium, Freiburg-Basel-Wien 1974,
38 und 44.

2 Vgl. dazu aus den Freiburger Symposien erarbeitete Kategorien-
raster: P. Fiedler, s. 0. Anm. 16a.

24 J. Korczak, Wie man ein Kind lieben soll, Gottingen 1967, 40.
25 ygl. u. 5.5,

28 A, Kalteyer, Katechese in der Gemeinde, Frankfurt 1974, 131 bis
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typische Ferne und Fremdheit gerade ir solchen Vorlagen,
aus der weder den Kindern noch den Leitern der
Eucharistiegruppen deutlich wird, was sich Edith Stein
in ihrem Tagebuch wiinschte: Die »Erstkommunikan-
ten« sollten erfahren, »dass das Fest der >ungesiuerten
Brote, die Erinnerung an den Auszug der Kinder Is-
raels aus Agypten, noch heute so gefeiert wird, wie der
Herr es mit seinen Jiingern feiert ... Es wird zwar
kein Osterlamm mehr geschlachtet, seit der Tempel von
Jerusalem gefallen ist. Aber noch immer verteilt der
Hausherr unter den vorgeschriebenen Gebeten das un-
gesiuerte Brot und die bitteren Kriduter, die an die
Tritbsal der Verbannung erinnern, segnet den Wein und
liest den Bericht iiber die Befreiung des Volkes aus
Agypten vor.«?” Besondere Beachtung verdient deshalb
der Vorschlag von Eugen Fisher, Kindern und Erwach-
senen im Zusammenhang mit der Eucharistieunterwei-
sung Vorlagen iiber die Pessachmahlfeier der heutigen
jidischen Gemeinden zuginglich zu machen.28

Zur Katechese des Sakraments der Umkebr und Ver-
sébnung: Der Geist Gottes, der den Menschen zur Um-
kehr auf den Weg der Weisung und des Heils ruft, ist
bei den Propheten des alten Israel am Werk, und er ist
auch bei den heutigen gliubigen Juden wirksam in ihrer
Treue zur Tora, der Weisung und Gnade Gottes (Z. J.
Werblowsky). So kann im Zusammenhang mit dem
Hinweis auf das Wirken des Geistes Gottes, wie es bei
der Hinfilhrung zum Sakrament der Busse und Versoh-
nung tiblich ist, im Zusammenhang mit der beeindruk-
kenden Darstellung der Prophetenumkehrpredigt auch
das Weiterwirken dieses Geistes in der heutigen Ge-
meinde Israels in der Forderung zur Teschuva mit auf-
gewiesen werden. — Bei 8-9jihrigen Kindern wird
sich dieser Hinweis in alterspsychologisch bedingten
Grenzen halten, seine Weiterfithrung erfihrt er im Zu-
sammenhang mit der Firmkatechese.2®

Im schulischen Religionsunterricht dieser Altersstufe in
der Bundesrepublik Deutschland (Primarbereich) ist
durch den Zielfelderplan fiir die Grundschule eine sehr
wichtige und lobenswerte Zielangabe vermerkt: die Schii-
ler des 4. Schuljahres sollen »den Zusammenhang des jii-
dischen Glaubens heute mit dem des Alten Testaments.
kennen« (Zielfeld 424). Schligt man jedoch in den Aus-
filhrungsvorschligen der »Grundlegung« nach, so wird
dieses Ziel unter den verbindlichen Intentionen iber-
haupt nicht und unter den verbindlichen Inhalten an letz-
ter Stelle genannt, so dass zu befiirchten ist, dass es aus
Zeitgriinden nie behandelt wird, wenn der Lehrer nicht
besonderes Interesse hat. — Im Schiilerbuch »Exodus 4«
gibt es einen eigenen Abschnitt »Aus der Geschichte
Israels«; eigentiimlicherweise endet er mit der Uber-
schrift »Die Vernichtung Israels unter den babylonischen
Konigen«.? Im selben Buch werden bei der Behandlung
der verschiedenen Vélker und religidsen Traditionen
- im Zusammenhang mit der Thematisierung der Le-
bens- und Todesdeutung — Muslime und sogar Hindus
aufgezihlt, nicht aber die Juden.3t

135, zitiert den entsprechenden Passus nach K. H. Kénig — H. K-
nig — L. Klockner, Jesus ruft uns, Miinchen 31973.

27 Edith Stein, zitiert nach W. Herbstrith, Die Wende nach innen:
Christ in der Gegenwart 31, 1979, 266.

28 Faith without Prejudice, New York 1977, 105.

20 Vgl u. 5.3.

30 Vgl. Schillerbuch »Exodus 4« Miinchen-Diisseldorf 1974, 41—50.
st Ebda. 120f.; vgl. dazu und zu den folgenden Abschnitten die
Analyseergebnisse des schon erwihnten Fiedler-Berichtes; sodann die
einschligigen Publikationen von W.P.Eckert / H. Jochum wu. a.: in
FrRu XXV1/1974, S. 21—30; 1. Maisch / H. Gollinger, ebd. XXVIII/
1976, S. 44—50; W. Trutwin u. a. ebd. XXX/1978, S. 44—50.



5.3 Im Alter der Hauptschule bzw. Sekundarstufe 1
(10-16jihrige) geht es um die Aufgabe der Weiter-
fiihrung bisher vermittelter Informationen und um die
Revision der Einstellungen. Zu Recht wird in der Zeit
der Pubertit, in der es um die Integration oder — an-
ders gesagt — Transformation der verschiedenen Formen
der Identitit nach Erik H. Erikson geht, auch das The-
ma der Religionen im Zielfelderplan eigens entfaltet
und dabei der Darstellung des Judentums und des Ver-
hiltnisses vom Christentum zum Judentum breiter Raum
gegeben (Themenfeldskizzen der Schuljahre 7/8).32 Es
geht in diesem Zusammenhang nicht um Kritik des
Lehrplanes oder des Schulbuches’$, sondern um die
Kenntnisnahme, dass Religionslehrer des 7. Schuljahres
und Hauptschiiler sich in grundlegender Weise mit dieser
Thematik auseinanderzusetzen haben, in einer Zeit, da fiir
junge Menschen eine wichtige Phase der Verselbstindi-
gung des Denkens, Urteilens und Handelns anhebt.

Zur Firmkatechese, die nach der Praxis in den Dibzesen
der Bundesrepublik Deutschland zumeist zwischen dem
12. und 15. Lebensjahr stattfindet, ist an die Bedeutung
des Geistes Gottes fiir Israel einst und heute zu erin-
nern, wie bereits im Zusammenhang mit dem Sakra-
ment der Umkehr und Busse gesagt wurde. Dariiber hin-
aus kann in diesem Zusammenhang auch der eschatolo-
gische Aspekt Bedeutung gewinnen: die gemeinsame,
wenn auch je verschieden erwartete Zukunft des Bun-
desvolkes Israel und der Kirche, die je auf ihre Weise
sich vom Geist Gottes bzw. vom Geist Jesu Christi in
der Geschichte leiten lassen sollen. In der vom Miinchner
Ordinariat herausgegebenen Werkmappe »Firmung« (von
1973)3% ist die Anregung gegeben, ein Kapitel der
Firmkatechese dem Dialog mit der protestantischen
Nachbargemeinde zu widmen. Diese Anregung mochte
ich iibertragen zum Dialog der Firmanden mit einem
Vertreter des gliubigen Judentums der Gegenwart oder
wenn moglich mit der jiidischen Ortsgemeinde.

In diesem Zusammenhang ist Hans-Jochen Gamm Recht
zu geben, wenn er bereits 1966 feststellte, dass Antise-
mitismus nur durch die Vermittlung lebendiger Infor-
mationen, also besseren Wissens, iiberwunden werden
kann und dass sich dieses Wissen nur im Dialog festigt;
dass die Moglichkeit, sich mit Einzelschicksalen zu iden-
tifizieren, fiir Jugendliche der unvergleichlich bessere
Weg des Zuganges zur Erfassung des »Holocaust« sein
wiirde. Alles dies, so Gamm, »ist nur in Klassen-,
Gruppen- und Einzelgesprichen zu leisten, deren Kenn-
zeichen der gegenseitige Respekt und eine Partnerschaft
in der sozialen geschichtlichen Situation sind. Der Abbau
des Vorurteils ist grundsitzlich vom Fihrungsstil des
Erziehers abhingig«.3s

5.4 Fiir die Jugendlichen bzw. jungen Erwachsenen der
Sekundarstufe II in den berufsbildenden und hoheren
Schulen steht eine grundsitzliche und ausfiibrliche Aus-
einandersetzung mit der Frage der Verhiltnisbestim-
mung von Juden und Christen im Religionsunterricht
an. Mit der Adoleszenz nimmt die Persénlichkeitsent-
wicklung ihren »eigentlichen Anfang, so dass die Ein-

32 Miinchen 1974, 78—81.

33 Zielfelder RU 7/8, 150f. Vgl. dazu: M. Broke / H. Jochum,
Judentum in katholischen Religionsbiichern, Eine Problemanzeige:
A. Jochum / H. Kremers, Juden, Judentum und Staat Israel im Re-
ligionsunterricht, Paderborn 1980.

34 Arbeitsmappe Firmung, hrsg. vom Ordinariat Miinchen, Miinchen
1973.

35 H.-J. Gamm, Pidagogische Studien zum Problem der Judenfeind-
schaft, Ein Beitrag zur Vorurteilsforschung, Darmstadt 1966, 72 und
75 f.

stellung und Kenntnisse dieser Zeit von besonderer Be-
deutung sind« und Auswirkung haben kénnen fiir das
ganze Leben eines Menschen.36

Um es noch einmal an dem bereits mehrfach genannten
Thema der Eucharistie zu exemplifizieren:

Auf dieser Stufe der ausfiihrlichen Auseinandersetzung
mit der Bedeutung der jiidischen Religion sollte gelernt
werden, dass bereits im Frithjudentum (Jerusalemer
Targum-Tradition) das Osterfest nicht nur als Erinne-
rung an den Auszug aus Agypten gefeiert wurde, wie
bereits frither gesagt, sondern auch als Fest der Erin-
nerung an die Schépfung, auch als Erinnerung an die
Aqedah Jishak’s und in der futurischen Sicht als Ge-
heimnis der endzeitlichen Erlsung.37?

Auf diese Weise werden die Spuren des Zusammen-
hangs mit der Bedeutung des christlichen Mysteriums pas-
chale leichter deutlich.38

Als erfreulich kann in diesem Zusammenhang die Lehr-
planung an der Klasse 11 der Gymnasien in Baden-
Wiirttemberg bezeichnet werden, wo unter den Wahl-
unterrichtseinheiten ein eigener Halbjahreskurs zum The-
ma Judentum vorgesehen ist, zu dem es in der Zwischen-
zeit auch fundierte Unterrichtsentwiirfe gibt.3?

Ein noch weithin offenes Lernfeld fiir die Anbahnung
eines neuen Verhiltnisses von Christen und Juden diirf-
te sich im Bereich der kirchlichen Jugendarbeit ergeben.
Dafiir sprechen zumindest drei Anzeichen: die beson-
dere Offenheit Jugendlicher fiir die Auseinanderset-
zung mit Auschwitz, wie sich nicht nur am Echo auf den
Film Holocaust, sondern auch an der Teilnahme und Be-
troffenheit Jugendlicher und junger Erwachsener bei
Veranstaltungen der Kirchentage in Freiburg 1978 und
Niirnberg 1979 gezeigt hat4® — Aus der Erfahrung &ku-
menischer Jugendarbeit ist zudem eine analoge Begeg-
nungsoffenheit zu erwarten, wenn die vorbildhafte
Praxis der Pipste Paul VI. und vor allem Johannes
Paul II. die Jugend anregt. Juden als die »ilteren Ge-
schwister im Glauben« zu verstehen — so Franz Mussner
— ldsst sich besonders dort unter die Ziele und Aufga-
ben kirchlicher Jugendarbeit einbringen, wo es im Be-
schluss »Jugendarbeit« der Gemeinsamen Synode heisst,
dass »die kumenische Gestalt dieser Kirche ... fiir den
Jugendlichen heute selbstverstindlich« ist.4t

Zudem spricht das hohe Interesse eines Teiles der Ju-
gendlichen sowohl fiir Weltreligionen als auch fiir Ju-
gendsekten dafiir, dass sie in der Wertverunsichertheit
der pluralistischen Gesellschaft sich um diskutable Wert-
und Lebensentwiirfe kiimmert. In diesem Zusammen-
hang kann die Auseinandersetzung mit der durch die
aussergewohnliche Leidensgeschichte bewihrten jiidischen
Religion eine wesentlich neue Perspektive auch fiir die
Kenntnis der Wurzel des eigenen Glaubens erschliessen
und nicht zuletzt fiir eine neue Praxis der Christen, die

36 H. A. Zwergel, Religiose Erziehung und Entwicklung der Person-
lichkeit, Ziirich u. a. 1976, 58.

37 Vgl. dazu C. Thoma, Christliche Theologie des Judentums, Aschaf-
fenburg 1978, 147.

38 In der Anfangszeit der diristlihen Verkiindigung war Ostern
nicht das Fest der Auferstehung, sondern, wie die Predigten jener
Zeit zeigen, das Fest des christlichen Jahreskreises schlechthin, Das
hat die Arbeit von Bruno Dreher in iiberzeugender Weise heraus-
gestellt: B. Dreher, Die Osterpredigt, Freiburg 1951, 1—11.

3 Vgl A 17.

40 Vgl, dazu J. B. Metz, Okumene nach Auschwitz. Zum Verhiltnis
von Christen und Juden in Deutschland: FrRu XXX/1978, 7—13;
XXXI s.u. S. 148.

41 Beschluss »Ziele und Aufgaben kirchlicher Jugendarbeit« der Ge-
meinsamen Synode der Bistimer in der Bundesrepublik Deutsch-
land 3.2.
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entsprechende Fehler und Vergehen der Vergangenheit
vermeidet.

6. Im Anschluss an Newmans Prinzip vom »persénlichen
Einfluss bei der Wabrheitsvermittlunge ist an die Erzie-
hungs- und Bildungsverantwortlichen das Postulat der
Dialog-Erfahrenheit zu stellen.

Von besonderer Bedeutung ist, wie bereits mehrfach
angedeutet, dass die fiir die Erziehung zur Dialog-
befihigung Verantwortlichen, also Miitter und Viter,
Kindergirtnerinnen und Heimerzieher, Lehrer und
Pfarrer, ihrerseits sich Erfabrung im Dialog von Chri-
sten und Juden aneignen.

Was John Henry Newman in seiner fiinften Oxforder
Universititspredigt von 1832 iiber den persénlichen Ein-
fluss als Mittel zur Verbreitung der Wahrheit ausfiihrt,
ist zwar in erster Linie im Zusammenhang mit der zu
setner Zeit anstehenden Reform der anglikanischen Kir-
che zugedacht. Aber das entwickelte Grundprinzip ist
durchaus transferabel auf das, worum es im jiidisch-
christlichen Dialog heute geht. Beide Male handelt es
sich um einen wichtigen Dienst an dem, was Gottes Wille
fiir die Menschen ist. Beide Male geniigen menschliche
Vernunft und Einsichten zur Uberwindung der anstehen-
den Schwierigkeiten nicht. Beide Male geht es nicht nur
um intellektuelle Wahrheit, sondern auch um ethische
Einstellung zur Wahrheit.#2 Newman formuliert das
Prinzip der Vermittlung existentieller Wahrheit, wenn er
von der Offenbarung sagt: »Sie hat sich in der Welt
nicht als System, nicht durch Biicher, nicht durch Argu-
mente, auch nicht durch weltliche Macht erhalten, son-
dern durch den persénlichen Einfluss solcher Minner . ..
die zugleich Lehrer und Vorbilder der Wahrheit sind. «43
Bei der Vermittlung der Offenbarung geht es nicht (nur)
um Wissen, sondern um die Anderung des Herzens. Des-
halb geniigt Information nicht, sondern die jungen Men-
schen brauchen ein konkretes Vorbild. Das gilt in analo-
ger Weise fiir die Erziehung zum Dialog zwischen Juden
und Christen. Auch hier konnen sich Lehrer und Erzicher
nicht neutral heraushalten und es bei der Vermittlung
eines sachlichen Lernziels belassen. Vielmehr wird dieses
Ziel nur in dem Masse erreichbar, als die Personlichkeit
des Lehrers und Erziehers fahig und willens ist, sich exi-
stentiell an dem Prozess zu engagieren. »Es gilt (fiir Er-
zieher und Lehrer), in die Zeugnisstruktur des Glaubens
einzuspringen, in ihr ... als Zeuge selbst das Zeugnis
Gottes zu verifizieren.«#

Was Newmans Hinweis auf die moralische Implikation
angeht, die zur Anderung des Herzens notwendig sei, so
ist damit die Vorurteilsproblematik angesprochen, die im
Zusammenhang mit diesem Thema eine breite Entfal-
tung braucht, um adiquat dargestellt zu werden. Hier
kann nur mit Alexander Mitscherlich auf W. G. Allport
verwiesen werden, wonach vorliufige Urteile »... dann
zu Vorurteilen (werden), wenn sie unter dem Eindruck
neuen Wissens nicht mehr zuriikgenommen werden
konnen«.45 Wenn es richtig ist, dass nur solche Menschen
Vorurteile verlernen kdnnen, die neidlos und ausgegli-
chen sind, so Max Horkheimer*, dann ist fiir glaubende
Menschen ein ambivalenter Fall gegeben.

42 J. H. Newman, Der personliche Einfluss als Mittel zur Verbrei-
tung der Wahrheit: AW VI, Mainz 1964, 65.

43 2.2.0.74.

44 K. Kienzler, Logik der Auferstehung, Freiburg-Basel-Wien 1976,
261. Vgl. zum ganzen G. Biemer, Die Berufung des Katecheten. Die
Gestalt des christlichen Erziehers und Lehrers nach Kardinal New-
man, Freiburg 1964.

45 A, Mitscherlich, Zur Psychologie des Vorurteils: K. D, Hartmann,
Hrsg., Vorurteile, Angste, Aggressionen. Frankfurt-Kéln 1975, 9—18.
48 Ebd. 21,
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Einerseits hat die Mitgliedschaft in Gruppen, auch in
religidsen Gruppen, immer dann Naduteile, wenn es
sich um unausgeglichene Verhiltnisbeziehungen zur
Gruppe handelt.4” Andererseits aber gilt, was H.B.
Kaufmann in sehr eindriicklicher Weise herausgearbeitet
hat, dass es zur spezifischen geistlichen Arbeit des glau-
benden Menschen gehdrt, sich immer wieder neu von
seinen eigenen Vorurteilen zu trennen. »Das letzte Vor-
urteil, das den Menschen wider Gott verhirtet, ist dies,
dass der Mensch an der Welt wie sie ist festhilt und sich
der schopferischen Erneuerung und Verwandlung wider-
setzt . . .«* Das Verlernen des verborgenen Antijudais-
mus ist ein fundamentaler Schritt auf dem Weg der
»Verwandlung« des Christen und der Kirche 4

Unter diesen beiden Voraussetzungen, dass die richtige
Einstellung von Christen zu Juden nur iiber den per-
sonlichen Einfluss von Lehrern und Erziehern vermittelt
werden kann und dass andererseits diese Erzieher selbst
sich einer deutlichen geistlichen und selbstverstindlich
auch geistig-informativen Arbeit unterziehen miissen,
wird es insbesondere im Bereich der kirchlichen Erwach-
senenbildung fiir die nichste Zeit noch wichtige und
deutliche Impulse und Lernangebote brauchen. Am mei-
sten verspreche ich mir davon, dass man im Zusammen-
hang mit der sehr stark gefragten Thematik der reli-
gidsen Kindererziehung jeweils in einem Teilkapitel
auch das Verhdltnis von Juden und Christen einbringt.
Es wird in der kirchlichen Erwachsenenbildung bei die-
ser Thematik darauf ankommen, dass sowohl kognitive
als auch emotionale Verinderungen stattfinden. Kogni-
tiv durch die Vermittlung der Kenntnisse, wie bei-
spielsweise mit antijiidischen und polemischen Stellen
der Heiligen Schrift beim Erzihlen oder beim Héren
im Gottesdienst umgegangen werden kann; denn so wie
die Johannes-Passion noch iiberall am Karfreitag dar-
geboten wird, erheben sich unter Jugendlichen vorur-
teilsbesetzte Fragen, wie ich aus eigener Erfahrung
weiss. Emotional: damit die Teilnchmer an Erwachse-
nenseminaren eine neue Einstellung zu den Juden als
den ilteren Geschwistern im Glauben an den einen
Gott gewinnen, damit sie sich der Gemeinsamkeit des
Gebotes zu Liebe und Barmherzigkeit bewusst werden
und von der gemeinsamen Zielvorstellung der Hoff-
nung erfahren, auch wenn Christen und Juden dafiir
eine zum Teil verschiedene Begriindung angeben.

7. Ich schliesse mit der Schilderung einer Situation:

Im Mirz des Jahres 1979 hatten sich 21 Dozenten und
Studenten der Theologischen Fakultit der Universitit
Freiburg zu einer Begegnungs- und Studienwoche an die
Hebriische Universitit nach Jerusalem begeben. Sie
suchten das Gesprich iiber die Verhiltnisbestimmung
von Christen und Juden. Mit Hilfe des Interfaith-
Committee in Jerusalem war es ihnen gelungen, einen
differenzierten und anspruchsvollen Vorlesungsplan auf-
zustellen. Es war eine schwere geistige und psychische
Arbeit zu leisten, der sich die Teilnehmer nicht entzo-
gen. Die allermeisten begegneten zum ersten Mal der
jidischen Einschitzung antijudaistischer Aussagen des
Neuen Testaments und der Darstellung des Stellenwerts
der hebriischen Bibel fiir den heutigen Glauben der Ju-
den.

47 E. Davis, Einige Grunderkenntnisse der Vorurteilsforschung: K.
D. Hartmann, a. a. O. 1975, 50.

48 H, B. Kaufmann, Glaube und Wirklichkeit: W. Sacher, Hrsg.,
Pidagogik und Vorurteil, Kastellaun 1976, 93—100; 100.

49 Vgl. G. Biemer, Den verborgenen Antijudaismus verlernen: Dia-
konia 10, 1979, 145—148.



Dariiber hinaus war der Besuch in der Sinaiwiiste und
am sonneniiberfluteten See Kinneret ein wichtiger exi-
stentieller Eindruck von dem Verheissenen Land, von
der Eretz Israel. Die Zeit .im Kibbuz Sde Nehemia
wurde zu einer tiefgehenden Begegnung mit jiidischen
Menschen von hoher Sensibilitit und Energie.50

Bei der Nachbesprechung der Teilnehmer zwei Monate
nach Abschluss der Reise wurde deutlich: ihre Vorstel-
lung iiber Israel und ihre Einstellung zu Israelis hatte
50 G. Biemer, Das Judentum fiir den Religionsunterricht kennenler-

nen. Freiburger Studienwoche an der hebriischen Universitit Jeru-
salem: FrRu XXX/1978, 38—41.

sich verdndert; ithre Verhiltnisbestimmung als Christen
zum Judentum hatte prizise und detaillierte Begriffe
bekommen. Sie werden als Religionslehrer aus eigener
Erfahrung gegen antijudaistische Polemik in kirchenge-
schichtlichen Texten kritisch eintreten und die Solidari-
tdt mit dem Glauben und der Hoffnung Israels auf Er-
l16sung bekunden konnen. Das mithsam zu organisieren-
de hochschuldidaktische Experiment hatte ein Ziel er-
reicht: Anders als Christen vergangener Generationen
konnen diese kiinftigen Religionslehrer aus positiver Ein-
schitzung von Juden und jiidischem Glauben in ihrem
Religionsunterricht zur Dialogbefihigung anleiten.

Zur Erneuerung des Verhiltnisses

von Christen und Juden

I Beschluss 37 der Landessynode der Evangelischen Kirche
im Rheinland, Bad Neuenaht, 11. Januar 1980*"

Der Prises
Der Evangelischen Kirche im Rheinland
Diisseldorf, im Februar 1980

Die Landessynode der Evangelischen Kirche im Rhein-
land hat am 11. Januar 1980 in Bad Neuenahr mit iiber-
wiltigender Mehrheit eine von dem Ausschuss »Christen
und Juden« erarbeitete Beschlussvorlage zu dem Thema
»Zur Erneuerung des Verhiltnisses von Christen und Ju-
den« auf ihre Verantwortung genommen. Damit fand
ein langwieriger Prozess des Nachdenkens und des Dia-
logs mit Menschen jiidischen Glaubens seinen vorliufigen
Abschluss, dessen Anfinge auf synodaler Ebene bis in
das Jahr 1965 zuriickreichen. Es war der ausdriickliche
Wunsch und die Hoffnung der Synode, dass der von ihr
iibernommene Text nun in den Gemeinden und Kirchen-
kreisen der Evangelischen Kirche im Rheinland — und

* Mit freundlicher Genehmigung von Lic. Karl Immer, Prises der
Evangelischen Kirche im Rheinland, entnehmen wir der »Hand-
reichunge Nr. 39 fiir Mitglieder der Landessynode und der Pres-
byter in der Evangelischen Kirche im Rheinland diese Worte (S. 3),
ferner den Auszug aus der Einfithrung von Prises Immer, den Syno-
dalbeschluss sowie, auch mit Einverstindnis von R. J. Z. Wer-
blowsky, Professor fiir vergleichende Religionswissenschaft und jidi-
sche Geistesgeschichte an der Hebriischen Universitit Jerusalem,
dessen Vortrag vom 7. Januar 1980 (s. u. S. 17).

1 Hingewiesen sei auf einen Kommentar zu dem Synodalbeschluss
hrsg. von B. Klappert | H. Starck unter dem Titel: UMKEHR UND
ERNEUERUNG. Erliauterungen zum Synodalbeschluss der Rheini-
schen Landessynode 1980. Der Band soll noch 1980 erscheinen und
enthilt folgende Beitrige: 1. H. Starck: Der Weg des Ausschusses —
2. Y. Aschkenazy: Mein Weg von Auschwitz bis nach Bad Neuen-
ahr — 3. H. Kremers: Der Lernprozess der Rheinischen Kirche bis
zur Landessynode 1980 — 4. B. Klappert: Zeichen der Treue Got-
tes — 5. W. Liebster: Umkehr und Erneuerung im Verhiltnis von
Christen und Jugend - II — 6. E. Bethge: Der Holocaust als Wen-
depunkt (aus christlicher Sicht) — 7. E. Brocke: Der Holocaust als
Wendepunkt (aus jidischer Sicht) — 8. J. Seim: Die gemeinsame Bi-
bel — 9. H. ]. Barkenings: Das eine Gottesvolk — 10. H. Kremers:
Gerechtigkeit und Liebe in Judentum und Christentum — 11. P. G.
Aring: Absage an die Judenmission — 12. F. Hasselhoff: Die ge-
schichtliche Notwendigkeit der Erneuerung des Verhiltnisses von
Christen und Juden — 13. J. Fangmeier: Offener Brief an Franz
Hesse - 111 — 14. P. N. Levinson: Ansprache auf der Landessyno-
de — 15, P. N. Levinson: Stellungnahme und Kommentar — 16.
P. Lapide: Stellungnahme und Kommentar — 17. E. L. Ebrlich:
Stellungnahme und Kommentar — 18. W. Zuidema: Die Bedeutung
des Synodalbeschlusses der Rheinischen Landeskirche fiir die Oku-

mene.

wo moglich dariiber hinaus — weiter beraten und durch-
dacht werde, um recht vielen Menschen zu einem.vertief-
ten Verstindnis des Neuansatzes im Verhiltnis von Ju-
den und Christen zu verhelfen. . . .12

Einfiibrung in das Synodalthema »Christen und Juden«
(Auszug aus dem Bericht des Prises vor der Landes-
synode)!a

...Lassen Sie mich einen kurzen Blick auf die leidvolle
Geschichte unserer jiingsten Vergangenbeit werfen. Am
6. September 1933 beschloss die von den »Deutschen
Christen« beherrschte Generalsynode der Evangelischen
Kirche der altpreussischen Union das »Kirchengesetz be-
treffend die Rechtsverhiltnisse der Geistlichen und Kir-
chenbeamten«. Durch dieses Gesetz wurde der sogenann-
te »Arierparagraphe auch im Raum der evangelischen
Kirche wirksam. »Geistliche oder Beamte der kirchlichen
Verwaltung« durften von nun an nicht mehr ihren
Dienst tun, wenn sie »nicht arischer Abstammung« wa-
ren oder »mit einer Person nichtarischer Abstammung
verheiratet« waren. Gegen dieses Unrechts-Gesetz hat es
in der evangelischen Kirche lautstarke Proteste gegeben.
Fakultiten meldeten sich mit Rechtsgutachten zu Wort,
und der von Martin Nieméller zusammengerufene Pfar-
rer-Notbund verlangte von seinen Mitgliedern die Un-
terschrift unter den Verpflichtungssatz, »dass eine Verlet-
zung des Bekenntnisstandes mit der Anwendung des
Arier-Paragraphen im Raum der Kirche Christi geschaf-
fen ist«. Uber 7000 Pfarrer haben diese Verpflichtung
unterschrieben. Und doch blieb in unserer Kirche eine
nahezu vollige Hilflosigkeit dem eigentlichen Problem
gegeniiber bestehen. Man stellte sich — wo und solange
man dies konnte — vor die wenigen durch den Arierpara-
graphen betroffenen Briider und versuchte, ihnen auf
diese oder jene Weise zu helfen. Das unfassbare Unrecht
aber, das in den folgenden Jahren uniibersehbar an den
Menschen jiidischen Glaubens und jiidischer Abstammung
geschah, nahm man — von ganz wenigen Ausnahmen ab-
gesehen — schweigend hin. Dietrich Bonhoeffers Satz:
»Nur wer fir die Juden schreit, darf auch gregorianisch
singene, ist damals nicht gehort worden, auch nicht in
der Bekennenden Kirche. Erst sehr spit — viel zu spit -

125 o., Anm. * ibid. S. 9.
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hat man auf der 12. Preussensynode im Oktober 1943 in
Breslan eine Handreichung an Pfarrer und Alteste ver-
abschiedet, in der es heisst: »Des Christen Nichster ist
allemal der, der hilflos ist und seiner besonders bedarf,
und zwar ohne Unterschied der Rassen, Vélker und Re-
ligionen. Denn das Leben aller Menschen gehdrt Gott
allein. Es ist ihm heilig, auch das Leben des Volkes
Israel.« Dieses Wort blieb ohne jede erkennbare Wir-
kung. Es ist kennzeichnend fiir die zynische Haltung der
damaligen Machthaber, dass sie es 1943 nicht mehr fiir
notig befanden, gegen die Verbreitung dieses Synodal-
wortes ernsthaft einzuschreiten; sie hatten ihre bdsen
Ziele lingst erreicht — zu einer Zeit, als die Kirche
schwieg,

Auch das Stuttgarter Schuldbekenntnis vom 19. Oktober
1945 lisst noch nicht erkennen, dass man im Blick auf
das Verhiltnis der Christen zu den Juden zu einem
wirklich neuen, theologisch gegriindeten Verstindnis ge-
kommen war. Die Nachkriegsjahre brachten uns allen
zunichst Schritt fiir Schritt die immer deutlicheren In-
formationen iiber das, was zwischen 1933 und 1945 an
Unfasslichem geschehen war. Erste Einzelstimmen wur-
den laut, die uns zu einer theologischen Revision iiber-
kommener Vorstellungen und Denkgewohnheiten auf-
forderten. Doch es dauerte Jahre, bis die rheinische Lan-
dessynode 1965 den Beschluss fassen konnte: »Die Lan-
dessynode bittet die Evangelische Kirche in Deutschland,
eine Studienkommission ... einzurichten, die das Ver-
hilinis der Kirche zum Judentum theologisch kliren
soll.« Jetzt erst war das wegweisende neue Stichwort
genannt: Die theologische Klirung des Verhiltnisses der
Kirche zum Judentum war gefordert. Als dann weitere
10 Jahre spiter die Studie »Christen und Juden« des
Rates der Evangelischen Kirche in Deutschland vorlag?,
ging unsere Landessynode einen weiteren notwendigen
Schritt voran und beauftragte die Kirchenleitung, »einen
Ausschuss zum Thema >Christen und Juden« einzusetzen
und Juden um ihre Mitarbeit in diesem Ausschuss zu bit-
ten. Ziel der Ausschussarbeit soll sein, eine Stellungnah-
me zur Studie des Rates der Evangelischen Kirche in
Deutschland ... mit moglichen prakrischen Konsequen-
zen zu erarbeiten.« 1978 konnten wir dann das »Wort
an die Gemeinden zum Gesprich zwischen Christen und
Juden« auf der Synode verabschieden.

Blicken wir heute auf diesen weiten Weg zuriick, der of-
fensichtlich nétig war, um uns in die gegenwirtige Ge-
sprichssituation hineinzufiihren, so mag man erschrecken.
Aber vielleicht war das Ausmass der vorausgegangenen
Unterlassungen, Missverstindnisse und Halbheiten ein-
fach zu gross, als dass es in kiirzerer Zeit hitte erfasst
und auch nur ansatzweise bewiltigt werden kdnnen.

Vor uns liegt nun ein neuer Wegabschnitt. Wir haben in
diesen Tagen nicht einfach ein synodales »Thema« abzu-
handeln, es geht um mehr! Wir diirfen hoffen, dass durch
die Beschiftigung mit den Fragen nach der erwihlenden
Liebe Gottes und seiner die Menschheitsgeschichte iiber-
greifenden Verheissung unsere eigene theologische Arbeit
neuen, weiten Raum erhilt.

Es wird méglich sein, dass sich uns eine neue Dimension
theologischer Arbeit erschliesst: der Plan Gottes mit sei-
ner Welt. Wenn wir darin den Platz des Volkes Israels,
das die ersten Verheissungen empfing, entdecken, wird
uns das Ziel aller Geschichte deutlicher. Es geht dann
nicht um eine theologische Verbrimung des sikularen
Traumes von der einen Menschheit, sondern allein dar-
um, dass Gott mit allen Volkern zu seinem Ziel kommt.

? Vgl. in FrRu XXVII/1975, S. 68 ff.
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Bei dieser Arbeit brauchen wir die Aussagen der Viter
nicht zu korrigieren, sondern iiben das immer neue Re-
den von dem Vater Jesu Christi, der der Gott Abrahams,
Isaaks und Jakobs ist. Dieser »Gott will, dass allen Men-
schen geholfen wird und sie zur Erkenntnis der Wabr-
heit kommene« (1. Tim 2, 4).

Synodalbeschluss zur Erneuerung des Verbiltnisses von
Christen und Juden®

Nicht du trigst die Wurzel, sondern die Wurzel trigt
dich. (Rém 11, 18 b)

1. In Ubereinstimmung mit dem »Wort an die Gemein-
den zum Gesprich zwischen Christen und Juden« der
Landessynode der Evangelischen Kirche im Rheinland
vom 12. Januar 1978 stellt sich die Landessynode der
geschichtlichen Notwendigkeit, ein neues Verhiltnis der
Kirche zum jiidischen Volk zu gewinnen.

2, Vier Griinde veranlassen die Kirche dazu:

(1) Die Erkenntnis christlicher Mitverantwortung und
Schuld an dem Holocaust, der Verfemung, Verfolgung
und Ermordung der Juden im Dritten Reich.

(2) Neue biblische Einsichten iiber die bleibende heilsge-
schichtliche Bedeutung Israels (z. B. Rém 9-11), die im
Zusammenhang mit dem Kirchenkampf gewonnen wor-
den sind.

(3) Die Einsicht, dass die fortdauernde Existenz des jii-
dischen Volkes, seine Heimkehr in das Land der Ver-
heissung und auch die Errichtung des Staates Israel Zei-
chen der Treue Gottes gegeniiber seinem Volk sind (vgl.
Studie »Christen und Juden« III, 2 und 3).

(4) Die Bereitschaft von Juden zu Begegnung, gemein-
samem Lernen und Zusammenarbeit trotz des Holocaust.
3. Die Landessynode begriisst die Studie »Christen und
Juden« des Rates der Evangelischen Kirche in Deutsch-
land und die erginzenden und prizisierenden »Thesen
zur Erneuerung des Verhiltnisses von Christen und Ju-
den« des Ausschusses »Christen und Juden« der Evange-
lischen Kirche im Rheinland.

Die Landessynode nimmt beide dankbar entgegen und
empfichlt allen Gemeinden, die Studie und die Thesen
zum Ausgangspunkt einer intensiven Beschiftigung mit
dem Judentum und zur Grundlage einer Neubesinnung
iiber das Verhiltnis der Kirche zu Israel zu machen.

4. Deshalb erklirt die Landessynode:

(1) Wir bekennen betroffen die Mitverantwortung und
Schuld der Christenheit in Deutschland am Holocaust
(vgl. Thesen I4).

(2) Wir bekennen uns dankbar zu den »Schriften« (Lk
24, 32 und 45; 1. Kor 15, 3{.), unserem Alten Testa-
ment, als einer gemeinsamen Grundlage fiir Glauben und
Handeln von Juden und Christen (vgl. Thesen II4).

(3) Wir bekennen uns zu Jesus Christus, dem Juden, der
als Messias Israels der Retter der Welt ist und die V&l-
ker der Welt mit dem Volk Gottes verbindet (vgl. The-
sen IIT4).

(4) Wir glauben die bleibende Erwihlung des jiidischen
Volkes als Gottes Volk und erkennen, dass die Kirche
durch Jesus Christus in den Bund Gottes mit seinem
Volk hineingenommen ist (vgl. Thesen IV4).

(5) Wir glauben mit den Juden, dass die Einheit von
Gerechtigkeit und Liebe das geschichtliche Heilshandeln
Gottes kennzeichnet. Wir glauben mit den Juden Gerech-
3 Vgl. 0. S. 15, Anm. * ibid. S. 9 ff.

4 Im Original der »Handreichung 39« (s.0. Anm. *) folgen auf
S. 12—26 die auf S. 10 jeweils hingewiesenen 6 Thesen zur Erneue-
rung des Verhiltnisses von Christen und Juden, die vom Ausschuss

»Christen und Juden« von der Landessynode erarbeitet und ent-

gegengenommen wurden,
(Alle Anmerkungen d. Red. d. FrRu.)



tigkeit und Liebe als Weisungen Gottes fiir unser ganzes
Leben. Wir sehen als Christen beides im Handeln Gottes
in Israel und im Handeln Gottes in Jesus Christus be-
griindet (vgl. Thesen V4).

(6) Wir glauben, dass Juden und Christen je in ihrer
Berufung Zeugen Gottes vor der Welt und voreinander
sind; darum sind wir iiberzeugt, dass die Kirche ihr
Zeugnis dem jiidischen Volk gegeniiber nicht wie ihre
Mission an die Volkerwelt wahrnehmen kann (vgl. The-
sen VI4).

(7) Wir stellen darum fest:

Durch Jahrhunderte wurde das Wort »neu« in der Bibel-
auslegung gegen das jiidische Volk gerichtet: Der neue
Bund wurde als Gegensatz zum alten Bund, das neue
Gottesvolk als Ersetzung des alten Gottesvolkes ver-
standen. Diese Nichtachtung der bleibenden Erwihlung
Israels und seine Verurteilung zur Nichtexistenz haben
immer wieder christliche Theologie, kirchliche Predigt
und kirchliches Handeln bis heute gekennzeichnet. Da-
durch haben wir uns auch an der physischen Ausloschung
des jiidischen Volkes schuldig gemacht.

Wir wollen deshalb den unldsbaren Zusammenhang des
Neuen Testaments mit dem Alten Testament neu sehen
und das Verhiltnis von »alt« und »neu« von der Ver-
heissung her verstehen lernen: als Ergehen der Ver-
heissung, Erfiillen der Verheissung und Bekriftigung der
Verheissung; »Neu« bedeutet darum nicht die Ersetzung
des »Alten«. Darum verneinen wir, dass das Volk Israel
von Gott verworfen oder von der Kirche iiberholt sei.
(8) Indem wir umkehren, beginnen wir zu entdecken,
was Christen und Juden gemeinsam bekennen:

Wir bekennen beide Gott als den Schopfer des Himmels
und der Frde und wissen, dass wir als von demselben
Gott durch den aaronitischen Segen Ausgezeichnete im
Alltag der Welt leben.

II Trennendes und Gemeinsames

Wir bekennen die gemeinsame Hoffnung eines neuen
Himmels und einer neuen Erde und die Kraft dieser
messianischen Hoffnung fiir das Zeugnis und das Han-
deln von Christen und Juden fiir Gerechtigkeit und
Frieden in der Welt.

5. Die Landessynode empfiehlt den Kreissynoden die
Berufung eines Synodalbeauftragten fiir das christlich-
jidische Gesprich.

Die Landessynode beauftragt die Kirchenleitung, erneut
einen Ausschuss »Christen und Juden« einzurichten und
Juden um ihre Mitarbeit in diesem Ausschuss zu bitten.
Er soll die Kirchenleitung in allen das Verhiltnis von
Kirche und Judentum betreffenden Fragen beraten und
Gemeinden und Kirchenkreise zu einem vertieften Ver-
stindnis des Neuansatzes im Verhiltnis von Juden und
Christen verhelfen.

Die Landessynode beauftragt die Kirchenleitung, zu prii-
fen, in welcher Form die Evangelische Kirche im Rhein-
land eine besondere Mitverantwortung fiir die christ-
liche Siedlung Nes Ammim in Israel so iibernehmen
kann, wie dies andere Kirchen (z. B. in den Nieder-
landen und in der Bundesrepublik Deutschland) bereits
tun.

Die Landessynode beauftragt die Kirchenleitung, dafiir
zu sorgen, dass das Thema Christen und Juden in der
kirchlichen Aus-, Fort- und Weiterbildung angemessen
beriicksichtigt wird.

Die Landessynode hilt es fiir wiinschenswert, dass an
der Kirchlichen Hochschule Wuppertal und an der Ge-
samthochschule Wuppertal ein regelmissiger Lehrauftrag
mit der Thematik »Theologie, Philosophie und Geschich-
te des Judentums« wahrgenommen wird, und bittet die
Kirchenleitung, in diesem Sinne mit der Kirchlichen
Hochschule Wuppertal und mit der Gesamthochschule
Wuppertal zu verhandeln.

Vortrag von Professor R. J. Zwi Werblowsky, Jerusalem, gehalten auf der Landes-
synode der Evangelischen Kirche im Rheinland am 7. Januar 1980 *"

Lieber Herr Prises, liebe Synodale, liebe Freunde!

An allererster Stelle meinen herzlichen Dank fiir diese
briiderliche und Skumenische Einladung. Ich weiss sehr
wohl, dass ich nicht in eigener Kapazitit hier bin. Ich
spreche in Vertretung meines Kollegen, Herrn Professor
Talmon, der eigentlich dieses Referat hitte halten sollen,
aber vor kurzer Zeit eine schwierige Operation hatte
und noch konvalesziert. Auf sein Bitten hin, ithn zu ver-
treten, habe ich diese Einladung angenommen. Ich habe
aber auch den Auftrag, nicht nur zu Thnen zu sprechen,
sondern der Synode, dem Prises und dem Prisidium der
Landeskirche die besten Griisse und Wiinsche zum Ge-
lingen Threr Synodaltagung von Herrn Professor Talmon
zu iiberbringen.

Nun will es der Zufall, dass ich als Zweiter nach unse-
rem Bruder und Freund aus Ruminien! als Nichttheo-
loge zu Thnen spreche. Ich bin von Beruf vergleichender
Religionswissenschaftler, und wie Sie wohl wissen, gibt
es fiir so manche Theologen nichts Argeres als verglei-
chende Religionswissenschaftler.

Wir Religionswissenschaftler sind natiirlich viel toleran-
ter und den Theologen selbst dankbar, da sie ja diejeni-

*S.0.8. 15,
1S, 0.S. 15, Anm. *, ibid. S. 29-43,

gen sind, die uns das Rohmaterial fiir unsere Arbeit lie-
fern. Ohne die Theologen wiirden wir ja arbeitslos wer-
den. Sie missen es aber in Kauf nehmen, dass der Re-
ligionswissenschaftler durch seine unvermeidliche défor-
mation professionnelle eben so manche andere Perspek-
tive hat, auch in Beziehung auf Fragen, welche jeden
auf seine Weise zuallertiefst angehen.

Es ist nicht meine Absicht, auf die Spezifika des der
Synode vorliegenden Arbeitspapiers, welche Ihnen in
der Form eines Beschlussantrags zur Diskussion vorliegt,
einzugehen. Auch will ich dieses Dokument nicht Para-
graph fiir Paragraph mit Thnen durchgehen. Statt dessen
mdchte ich mit Threr freundlichen Erlaubnis einige Ge-
danken und Erwigungen mit Thnen teilen iiber die Pro-
blematik, welche in diesem Dokument aufgeworfen ist,
und iber die Weise, wie sie darin aufgeworfen worden
ist. Das Thema dieses Arbeitspapiers ist die Erneuerung
des Verhiltnisses von Christen und Juden, und ich be-
tone: Erneuerung des Verhiltnisses. Ein Verhiltnis gab
es seit Anfang des Christentums, doch ist dieses Verhilt-
nis scheinbar im Dafiirhalten vieler Christen und vieler
Juden dringend der Erneuerung bediirftig. Und dariiber
gemeinsam nachzudenken, lohnt sich bestimmt.

Ich méchte an dieser Stelle nicht auf kultursoziologische
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Fragen eingehen, z. B. wieso es in Deutschland gerade
jetzt dazu gekommen ist, dass dieses Thema akut ge-
worden und zur Verhandlung auf den Tisch gelegt wor-
den ist2. In manchen Beziehungen ist im Verhaltnis zum
jidischen Volk Deutschland anderen Lindern vorange-
gangen, vielleicht auch aus dem Bediirfnis heraus, die
letzte grauenvolle Vergangenheit irgendwie gutzumachen
oder zu bewiltigen oder die Erinnerung daran irgend-
wie in den Griff zu bekommen. Aber auf rein theologi-
scher Ebene muss gesagt werden — und Sie, liebe Syno-
dalfreunde, werden es mir nicht verargen, wenn ich aus
Zeitknappheit vielleicht etwas schroffer und weniger
diplomatisch spreche, als ich es bei einem dreistiindigen
Referat hitte tun konnen —, dass die deutschen Kirchen
und das theologische Denken in Deutschland scheinbar
etwas hinterherhinken. Wenn ich etwa vergleiche, was
zu diesem Thema schon vor Jahren von den hollindi-
schen Kirchen? vorgebracht wurde oder, um neben dem
evangelischen auch ein katholisches Beispiel zu geben,
was vor einigen Jahren von den franzésischen Bischéfent
gesagt wurde (natiirlich unter heftigem Protest anderer
katholischer Stimmen), so fragt man sich vom kultur-
und religionssoziologischen Standpunkt, wie es eigent-
lich geschah, dass diese Problematik in Deutschland erst
jetzt spruchreif wurde und so weit gediehen und heran-
gereift ist, dass sie vor diesem Gremium verhandelt wer-
den kann. Ihr Dokument trigt alle Zeichen einer jahre-
langen und miihevollen Arbeit. Das merkt man bei der
blossen Lektiire des Dokuments. Erst vor wenigen Wo-
chen erreichte mich die Bitte von Professor Talmon, fiir
ithn einzuspringen. Ich habe also erst seit relativ kurzer
Zeit Kenntnis Threr Dokumentation, doch schon bei ei-
nem ersten Anlesen spiirt man das Ringen und die miihe-
volle und ehrliche Arbeit, die dahinterstehen. Man kann
sich auch nicht des Gefiihls erwehren, dass bei der letz-
ten Fassung Ihres Dokuments das im letzten Frithling
erschienene katholische Arbeitspapier etwas mitgeholfen
hat. Ich erwihne diese Umstinde nicht, um zu fragen,
wer wem wieviel schuldig ist, sondern um anzudeuten,
dass scheinbar gerade in der letzten Zeit hier in Deutsch-
land etwas in Fluss gekommen ist und das Bediirfnis
sich gezeigt hat, auch mit theologischer Gewissenhaftig-
keit sich an ein Problem heranzuwagen, das man sonst
gerne wie ein heisses Eisen fallen liess. Vielleicht ist es
auch nicht ganz ohne Zusammenhang damit, dass in der
letzten Zeit sowohl von protestantischer als auch von
katholischer Seite bemerkenswerte Studien, nicht nur Ar-
beitsdokumente, sondern gréssere Arbeiten, gerade zu
diesem Thema erschienen sind. Ich denke hier an die
Publikationen von Professor Bethge evangelischerseits
und von Professor Mussner katholischerseits. Ganz deut-
lich ist hier also etwas »aufgestaut«. Mir scheint das
Entscheidende darin zu liegen, dass hier Ihrerseits ein
Drang spiirbar und die Notwendigkeit erfahren wurde,
iiber das traditionelle Ritual — ich meine das nicht pejo-
rativ, bin ich ja selbst sehr ritualistisch eingestellt — der
Schuldbekenntnisse hinwegzukommen und endlich ernste,
theologisch grundlegende und konstruktive Arbeit zu
leisten und den Stier bei seinen theologischen Hornern
zu packen. Es wire heutzutage wahrlich allzu einfach

2 Vgl. dazu u.a.: 40 Jahre danach: Deutsche Katholiken gedenken
des 9. Novembers 1938, in: FrRu XXX/1978, S. 20 ff.

3 u.a. vgl. Erklirung niederlindischer Theologen vom Juli 1967:
Jerusalem und das jiidische Volk gehdren unaufldslich zusammen. In:
FrRu XIX/1967, S. 3.

4 S. Die Haltung der Christen zum Judentum. Dokument iiber die
Erklirung der franzdsischen bischoflichen Kommission fiir die Be-
ziehungen zum Judentum vom 16. 4. 1973 in: FrRu XXV/1973,
S. 14 ff.
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(und ich glaube, dieser Synode beinahe unwiirdig), sich
noch mit Problemen wie Toleranz, gegenseitiger Hoch-
achtung, humanitirer Verwerfung des Antisemitismus
und Zhnlichen Dingen abzugeben. Ich nehme an, dass
man dies in diesem Kreise lingst nicht mehr nétig hat.
Was hier im Moment als Traktandum auf der Agende
steht, ist theologische Grundlagenforschung und das
theologische Durchdenken eines Themas, das zwischen
Angstlichkeit, Ubervereinfachung und Uberkomplizie-
rung meist nicht zu seiner rechten Fassung gekommen ist.
An diesem Punkt gestatten Sie mir kurz zwei Parenthe-
sen einzuschalten. An erster Stelle mochte ich hier ganz
deutlich, und zwar als Israeli, wenn auch in der Sprache
der mittelalterlichen Scholastiker, ein distinguendum est
ponieren. Man muss in jeder Rede von der Rolle von
Auschwitz und dem Genozid, wie sie in IThrem Arbeits-
papier so deutlich und hart hervorgehoben wird, fiinf
Ebenen unterscheiden: die Rolle von Auschwitz im all-
gemeinen, d. h. als allgemeines oder, wenn Sie wollen,
als Theodizee-Problem; als spezifisch jiidisches Problem;
vielleicht noch mehr beklemmend als spezifisch christli-
ches Problem; seine Bedeutung als besonders deutsches
Problem; und letztlich als ein jedes mdgliche jiidisch-
christliche Gesprich belastendes Element. Es geht nicht
an, und dies ist ein Vorwurf, der bestimmt niemanden
hier trifft, aber den ich an viele meiner jiidischen Kolle-
gen richte, die iiber das Thema Nazi-Genozid oder Bii-
cher mit dem Titel »Gott nach Auschwitz« u. 4. schrei-
ben, dass ein in seiner historischen Universalitit bestiirzen-
des, bedriickendes und erdriidkendes Phinomen in so
egozentrischer Weise angegangen wird. Es ist dies eine
Pseudotheologie, die ich vehement verwerfe.

Eine jidische Theologie, fiir die Dschingis-Khan, Attila
und die Hunnen, der Genozid an den Armeniern und x
andere Dinge Gott scheinbar nicht in Frage gestellt ha-
ben und die biblische Botschaft nicht problematisch ma-
chen, die sozusagen als theologisch verdaulich betrachtet
werden, eine Theologie, welche aber mobil wird, wenn
es die Juden sind, die abgeschlachtet werden, ist nicht
nur unakzeptabel, sondern schlechthin verwerflich. Redet
man von Gott als Schopfer der Welt und iiber das We-
sen der Geschichte als Gottes Umgang mit der Welt und
mit seiner Schopfung, dann ist das Thema »Gott und
Dschingis-Khan« nicht weniger theologisch bedringend
und brisant als »Gott und Auschwitz«. Jeder Theologe
muss sich auch dieser Dimension der Tatsachen bewusst
sein, und die unertrigliche Egozentrik so mancher
Schriftsteller, die das Problem des unvorstellbaren Lei-
dens in der Geschichte nur unter dem Thema »Gott,
Auschwitz und das Judentum« abhandeln, ist keiner ern-
sten Diskussion wert. Andererseits lisst es sich aber nicht
bestreiten, dass Auschwitz auch auf sehr spezifische Wei-
se ein besonderes jidisches Problem ist, nimlich Problem
fir eine Gemeinschaft, die sich Gott in ganz besonderer
Weise verbunden weiss und auf besondere, wenn auch
sehr dialektische und ganz einzigartige Weise im Be-
wusstsein der Erwihltheit, Verheissung und Hoffnung
lebt. Hier, wiirde ich sagen, spitzt sich das allgemeine
Problem auf spezifisch jiidische Weise zu. In der Ge-
schichte des Volkes Israel erfihrt dieses Problem also
eine ganz exemplarische Vehemenz, das ist sicher zuzu-
geben. Es ist aber auch ein spezifisch christliches Problem.
Der Christ ist als Christ vielleicht nicht verantwortlich
fiir das, was die Watussi den Hutu angetan haben oder
was heute Kambodschaner anderen Kambodschanern an-
tun oder was seinerzeit Dschingis-Khan angerichtet hat.
Sie sind aber verantwortlich fiir das, was sie als Chri-
sten getan haben, und selbst fiir das, was eine nicht mehr



»christliche«, doch auch in ihrer Sikularitit spezifisch
vom Christentum her geprigte Welt tut oder zulisst oder
geschehen lisst. Was hier auf dem Spiel steht, ist nicht
nur christliche Gewissenserforschung, sondern die Glaub-
wiirdigkeit des Christentums und seines Evangeliums der
Liebe selbst. Wie gesagt, es handelt sich hier nicht so sehr
um Schuldbekenntnisse als Ritual. Es handelt sich um
die Selbstbefragung des Christenmenschen betreffs sei-
ner eigenen Glaubwiirdigkeit und der Glaubwiirdigkeit
seines Zeugnisses. Und diese Infragestellung beginnt
schon mit dem Neuen Testament, und ich brauche hier
nicht — kann es auch nicht aus Zeitmangel — auf die
volumindse, nicht nur von Juden, sondern von christ-
lichen Historikern und Theologen produzierte Literatur
hinzuweisen, welche vom Antijudaismus im Neuen Te-
stament handelt und die Wurzeln selbst des modernen
anti-christlichen Antijudaismus schon in den Evangelien
aufgezeigt und von dort aus die Linie iiber die Kirchen-
viter, das Mittelalter, die Reformation, bis hin zum
post-christlich, sikularisierten Erbe der Moderne durch-
zieht. Was mir dabei personlich besonders viel Mihe
macht, sind nicht alleine die antisemitischen Entgleisun-
gen dieser oder jener christlichen Individuen, Gruppen
oder Kulturperioden, sondern die Tatsache, dass dieses
Phinomen scheinbar so tief eingefleischt ist, dass man es
in seiner schlimmsten Form auch in den Schriften und
Predigten und Wirken kanonisierter Heiliger und Refor-
matoren, nicht zuletzt auch in den Gesprichen und
Schriften eines so erschiitternd grossen religidsen Genies
wie Martin Luther findet. Hier ist ein Erbe, mit dem
noch zu kimpfen ist.

Es ist, wie schon gesagt, auch ein besonderes deutsches
Problem, wobei es natiirlich klar ist, dass Deutschtum
und Christentum, wenn auch durch viele Verbindungs-
stringe verbunden, nicht ohne weiteres zu identifizieren
sind. Aber hauptsichlich, und darum geht es doch wohl
in dem vorliegenden Arbeitspapier, steht es vor uns als
belastendes Element in einem jeden anvisierten jiidisch-
christlichen Gesprich, und die Frage ist: Wie bekommen
wir dieses belastende Element so in den Griff, dass wir,
ohne unehrlich zu werden oder uns in Halbwahrheiten
zu verstecken, doch zu einer positiveren Zukunft durch-
stossen konnen? Hier miisste vielleicht noch nachgetra-
gen werden, dass die neue Skumenische Erweiterung des
christlichen Welthorizontes dieser spezifischen Proble-
matik eine besondere Wendung gibt. Dieser Punkt ver-
dient vielleicht spezielle Erwihnung, gerade weil wir uns
in Deutschland treffen und die Gefahr besteht, dass diese
gesamte Problematik nicht zu Unrecht, dennoch nicht
ohne Risiken notwendigerweise unter dem exklusiven
Blickwinkel deutsches Christentum und Israel, jiidisches
Volk und jiidischer Staat gesehen wird. Es besteht ja
auch das sich erweiternde und vertiefende Verhiltnis
des westlichen Christentums mit dem Christentum der
Dritten Welt. Das Christentum in der Dritten Welt,
wenn man seine Literatur fleissig liest, wie ich es be-
rufsmissig tun muss, hat auch seine antisemitischen An-
sitze, wenn auch keine antisemitische Geschichte wie der
Westen. Es sind dies antisemitische Ansitze, die ihm
wahrscheinlich nicht kongenial sind, aber die es von den
Missionaren gelernt hat, die ihm das christliche Erbe zu-
sammen mit dem ihm inhirenten Element von Anti-
judaismus gleich mitgegeben haben. Diese Tendenz wird
dann noch manchmal von gewissen Dritten-Welt-Einstel-
lungen, auch vis-a-vis Israel, verstirkt. Andererseits ist
es sehr verstidndlich, dass viele meiner Freunde (und ich
habe viele theologische Freunde in Afrika) entschieden
die Zumutung von sich weisen, die ganze Judentums-

problematik als eine »christliche« Problematik zu be-
trachten.

Sie werden Ihnen sagen: Das ist etwas zwischen dem
jiidischen Volk und dem imperialistischen, kolonisatori-
schen Westen, und dass die alle Schufte sind, das wissen
wir sowieso, und das braucht ihr Juden uns nicht zu er-
zdhlen. Sie weigern sich also, nicht unverstindlicherweise,
die westliche Hypothek das Judentum betreffend und
besonders aus der Sicht von Auschwitz und der Geschich-
te des Antisemitismus, als ihr christliches Anliegen zu
betrachten. Vielleicht als ihr menschliches, aber nicht als
ihr spezifisch christliches Anliegen. Und gerade weil der
christliche Raum heute nicht mehr auf den Westen be-
schrinkt, sondern Skumenisch weitergesteckt ist, besteht
die Gefahr, dass diese christliche Selbstbesinnung ent-
schirft wird, eben weil ein Teil der christlichen Welt
sich von der Problemstellung als solcher distanziert.

Es scheint mir daher eine Aufgabe des westlichen Chri-
stentums und ein Teil seiner Beschiftigung mit den Kir-
chen in der Dritten Welt, die Reflexion iiber das Juden-
tum Okumenisch auch auf die nicht westliche Christen-
heit auszudehnen und deutlich herauszustellen, dass es
nicht um zufillige westliche oder deutsche Geschichte
geht, sondern um etwas, das historisch tief im Wesen des
Christentums liegt, also auch im Christentum in seiner
Post-Aufklirungs- und Post-Sikularisierungsphase und
in den Formen, in welchen es in Gestaltungen des Chri-
stentums und in die nicht-westlichen Formen der sikula-
ren Moderne eingegangen ist. Der Gefahr des Ausschal-
tens oder der Ausklammerung des Phinomens, welches
hier als Haupttraktandum zur Debatte steht, ist gerade
aus Okumenischer Sicht Rechnung zu tragen. Nun ist,
wenn ich den Beschlussantrag »Zur Erneuerung des Ver-
hiltnisses von Christen und Juden« richtig gelesen und
verstanden habe, hier an erster Stelle nicht das Problem
des Dialogs gestellt, sondern die Erneuerung des Verhilt-
nisses von christlicher Seite aus, das heisst, es geht hier
in erster Linie um eine innerchristliche Reflexion. Auf
dieser Synode soll nicht, wenn ich richtig verstehe, christ-
lich-jiidisches Gesprich exerziert werden, sondern inner-
christlich reflekeiert, vor allem natiirlich auch als Vorbe-
reitung fiir ein theologisch tiefergehendes, ernsteres dia-
logisches Verhiltnis. Es gebiihrt ganz bestimmt der jiidi-
schen Seite, d. h. den jiidischen Mitarbeitern, Dank, dass
sie mit den Synodalen im Ausschuss mitgearbeitet hat, und
zwar, wenn ich das Dokument richtig lese, hauptsichlich,
um sozusagen als Resonanzboden zu dienen fiir das,
was innerchristlich gedacht wird. Denn man kann nur
echt und authentisch iiber die anderen denken, wenn der
andere dabei ist und zuhért und von ihm ein Echo zu-
riickkommt, welches dem Reflektierenden sagt, ob er rich-
tig reflektiert hat oder etwa danebengehauen hat. Das
heisst, dass noch vor dem Stadium des eigentlichen Dia-
logs, im Vorstadium der inneren Selbstreflexion, dennoch
der andere dabei sein muss, nicht zuletzt auch zur Ver-
meidung der traditionellen Karikaturfehler und Verzer-
rungen. Es handelt sich nicht darum ~ wovor uns Gott
bewahre —, dass Christen je sich bei Juden ihre christ-
liche Theologie holen sollten. Thre christliche Theologie
miissen sie in eigenem schwerem Ringen — exegetisch,
systematisch, historisch — sich selbst erarbeiten. Aber was
sie von den jiidischen Freunden und Mitarbeitern be-
kommen konnen, ist eine gewisse Absicherung vor der
Gefahr des Danebenhauens, der Karikatur, dem Stereo-
typ.

Von hier aus gelangen wir dann zur Frage eben des
christlichen wie auch des jiidischen Selbstverstidndnisses,
welche mitbestimmt wird von der Selbstreflexion, die
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der eine, wie eben gesagt, in der Gegenwart des ande-
ren vorzunehmen hat. Natiirlich ist da an erster Stelle
~ es ist. beinahe unndtig, darauf hinzuweisen — bessere
Sachkenntnis vonndten, und vielleicht darf ich hier ohne
Uberheblichkeit sagen, dass es mir scheint, dass Sach-
kenntnis betreffs des Christentums auf jiidischer Seite
grosser ist als Sachkenntnis beziiglich des Judentums
christlicherseits. Oder um es anders auszudriicken: Ich
glaube, es gibt mehr Juden — trotz der kleinen Zahl die-
ses Volkes —, die Ihren Augustinus und Thomas von
Aquin und Martin Luther und Calvin und Barth gele-
sen haben, als es Christen gibt, die den Talmud oder
den Midrasch oder den Sohar kennen. Wieviel Christen
kennen eigentlich die Quellen, aus denen heraus das Ju-
dentum lebt, und ich meine jetzt nicht nur die Zitate bei
Strack-Billerbeck, welche ja nicht der Kenntnis des Ju-
dentums dienen wollen, sondern dem Studium des jiidi-
schen Hintergrunds des Neuen Testaments und oft als
negative Folie zum Letzteren prisentiert werden. Es darf
uns nicht um akademisches Hintergrundstudium gehen,
weder fiir Christen, die das rabbinische Judentum als
Hintergrund zum Verstindnis des Neuen Testaments
brauchen, noch fiir Juden, denen das Studium (wie wir
es auch an der Hebriischen Universitit betreiben) des
Frithchristentums und der alten Kirche zusammen mit
dem der Essier und der Qumransekte und den Saddu-
zdern einfach als Anreicherung des Bildes der jiidischen
Sektenbewegung zur Zeit des Endes des zweiten Tempels
dient.

Solche akademische Beschiftigungen sind bestimmt legi-
tim — bonni soit qui mal y pense —, aber sie sind bei wei-
tem nicht das, was vonndten ist fiir das, was bei dieser
Synode anvisiert wird. Mit Abbau von Stereotypen,
z. B. mit solchen Falschformulierungen wie »Gesetz ver-
sus Gnade« oder dhnlichem, brauche ich mich gliicklicher-
weise nicht aufzuhalten. Es versteht sich ja heute von
selbst fiir jeden, der auch nur minimale Kenntnis jidi-
schen Lebens und jiidischer gelebter Frémmigkeit besitzt
und auch nur das geringste Gespiir dafiir hat, wie sehr
Thora (also das, was im christlichen Sprachgebrauch
»Gesetz« genannt wird) im jiidischen Erleben der héch-
ste Ausdruck fiir die Erfahrung gottlicher Liebe ist. In
den Worten des tiglichen Morgen- und Abendgebetes:
»Mit ewiger Liebe hast Du uns geliebt, mit iibergrossem
Erbarmen hast Du Dich unserer erbarmt, Herr unser
Gott, indem Du uns Gesetze des Lebens lehrtest, Deine
Thora, Weisungen und Rechtsordnungen. Und diese me-
ditieren wir Tag und Nacht. Mdge nun so Deine Liebe
nimmer von uns weichen.« Die Thora, d. h. das, was im
Christentum seit Paulus (und Paulus folgt der Septua-
ginta) Nomos genannt wird, ist fir den Juden der Inbe-
griff gottlicher Liebe. Er ist gar nicht imstande, zwi-
schen Thora und Gnade zu scheiden. Hiermit wollte ich
nur ein willkiirliches Beispiel geben von den herkémm-
lichen Stereotypen, die einen echten Zugang verbauen,
auch und gerade in den autoritativen Werken inklusive
das Kittelsche »Theologische Wérterbuch«. Was dort z. B.
in dem Artikel iiber »Hoffnung« (die elpis agathe des
Neuen Testaments) zu lesen ist, verschligt einem den
Atem. Ich will aus christlicher Liebe den Verfasser die-
ses Artikels nicht nennen und es nur bei der Bemerkung
belassen, dass seine Ausfithrungen iiber den Fluch der
Ungewissheit in der jiidischen »Leistungsreligion« bei so
manchem Leser schwere Bedenken iiber gewisse Formen
der Lutherischen Heilssicherheit aufkommen lassen kon-
nen. Jedenfalls ist es unndtig, mit weiteren Beispielen
zu demonstrieren, wie sehr ernste und vielleicht auch
gemeinsame Reflexion vonnéten ist. Und Reflexion
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heisst, auch die Fragen, die in dem uns vorliegenden
Papier angeschnitten werden, weiter zu hinterfragen.
Eine solche Hinterfragung betrifft den Stellenwert des
Messianismus im Judentum. Wenn man etwa fragt: »Ist
der Messias gekommen oder nicht? Ist Jesus Christus der
Messias? Ist das, was Juden und Christen trennt, der
Glaube an Jesus als den Christus und den verheissenen
Messias?«, so miisste man sich doch zuerst auf den Stel-
lenwert des Messianismus im Judentum besinnen. Ist der
Messiasglaube im Judentum tatsichlich so, oder auf die-
selbe Weise zentral, wie er es im Christentum ist, dass
man die beiden als gleichartige, sich widersprechende
Grossen gegeniiberstellen kann? Und dann fragt: »Wie
konnen die beiden miteinander reden?« — Es geht in dem
uns vorliegenden Beschlussantrag implizit doch wieder
um die alte Frage: »Wie diinket Euch um Christo?« Das
ist eigentlich auch in diesem Papier der Kern, um den
sich so manches, wenn auch nicht alles dreht und um den
in der innerkirchlichen Reflexion iiber die Juden sich so
manches drehen muss. »Wie diinket Euch um Christo?«
Und hier will ich einen meiner Freunde zitieren, einen
katholischen Priester, der auch einer der gescheitesten
Theologen in Jerusalem ist und seine katholischen Besu-
cher immer wieder ausser Fassung bringt, wenn sie ihn
fragen: »Sagen Sie, Pater Joseph, Sie kennen ja Israel
und die Juden, sie leben, arbeiten und wirken hier schon
sehr lange. Was denken die Juden eigentlich iiber Jesus?«
Und dann schaut er sie immer lichelnd an und sagt:
»Gar nichts!« Das geht natiirlich den meisten Christen
schwer ein. Denn an Christus glaubt man oder, wie die
traditionelle christliche Karikatur es zeichnet, man ver-
wirft ihn. Als hitten die Juden 2 000 Jahre nichts ande-
res zu tun gehabt, als Christus zu verwerfen. Die Ju-
den haben 2000 Jahre lang versucht, auf ihre Weise
Gott zu lieben und Gott zu dienen. Und an Christus
dachten sie iiberhaupt nur, wenn es christlicherseits zu
den grossen P’s kam: Polemik und Pogrome. Jesus als
theologisches Problem fiir das innerjiidische Denken dar-
zustellen, ist ein Missgriff. Gerade darum bin ich immer
so kolossal beeindruckt von der Antwort dieses Freun-
des: »Gar nichts! Thr irrt euch einfach, wenn Ihr so
fragt.«

Nicht undhnlich ist es auch mit dem Gerede iiber die an-
gebliche Heimbolung Jesuw ins Judentum. Welcher Jesus
soll denn eigentlich vom und ins Judentum heimgeholt
werden? Der historische Jesus, den die Forschung (jeden-
falls die Forschung von gestern und vorgestern) schon
lingst aufgegeben hat, oder gerade den kerygmatischen
Jesus, der genau das ist, was das Judentum nicht akzep-
tiert? Es entbehrt nicht eines gewissen Humors, wenn die
israelische Universitit bei der ziinftigen NT-Wissen-
schaft auf deutschen Universititen auf ziemliche Miss-
achtung stdsst, weil wir namlich beschuldigt wurden, un-
kritisch naiv und dilettantisch zu sein, weil wir zu den
wenigen zihlten (heute hat es sich wieder etwas gein-
dert, denn auch theologische Moden dndern sich), die an
den historischen Jesus bzw. an die Mbglichkeit seiner
wenigstens partiellen Rekonstruktion geglaubt haben,
gerade aus besserer Sachkenntnis seines jiidischen Hin-
tergrundes. Das hat uns, gerade hierzulande, in den
Verruf gebracht, dass wir eigentlich naive simplistische,
unwissenschaftliche Dilettanten seien. Doch Spass beisei-
te. Was soll es eigentlich bedeuten, Jesus wieder »heim-
zuholen«? Soll es etwa heissen, dass auch die fanatisch
Orthodoxen nicht mehr ausspucken, sondern sagen, dass
Jesus ein feiner Mensch oder gar ein grosser Lehrer war?
Das war vielleicht auch der Moreb Zedek, der Griinder
der Qumransekte, der ebenfalls eine Schar Schiiler um



sich sammelte. Was will dies Gerede eigentlich? Als
Christ von Jesus zu reden hat iiberhaupt nur Sinn,
wenn man von ihm als dem Christus, dem Logos und
dem Sohn Gottes spricht.

Im Gegensatz zu diesem falschen Ansatz scheint mir eine
andere Frage viel ernster und schwerwiegender, nimlich
ob Juden bereit sein kdnnen oder eines Tages bereit sein
werden, zu glauben, was fiir die Welt und an der Welt
in Christo geschehen ist, tatsachlich von Gott her gesche-
hen ist. Wenn ja, gilt das spezifisch und allein fiir das
Christentum, oder muss der Jude von seiner innerjiidi-
schen Reflexion heraus konsequenterweise sich dieselbe
Frage auch beziiglich des Propheten Mohammed stellen?
Ist da irgendwie ein falscher Prophet erstanden, der aus
historisch und soziologisch zu erklirenden Griinden welt-
weiten Erfolg gehabt hat und nebenbei den Monotheis-
mus und den Glauben an das Gericht oder an Gottes
Gnade an Millionen von Menschen gebracht hat, oder
liegt es ganz anders? Was ist eigentlich gemeint mit der
Aussage, dass es von Gott aus geschehen ist? Ich denke
hier z. B. an die Weise, in der mein Freund und Kollege
Professor Wilfried Cantwell-Smith von der theologi-
schen Fakultdt in Harvard sich als Christ mit dem Pro-
blem des Islams beschiftigt hat: In welchem Sinne kann
auch ein christlicher Theologe sagen, dass der Koran das
Wort Gottes sei? Doch vom Juden zu verlangen, dass er
seine Fragestellung betreffend Jesus so zugespitzt auf diese
einzigartige Figur hinordnet, wie der Christ es von ihm
erwartet, ist vielleicht eine illegitime Forderung, jeden-
falls eine Forderung, die der weiteren Abklirung be-
darf.

Thr Beschlussantrag spricht in ehrlicher und ergreifender
Weise auch von der Notwendigkeit des Verstehens jiidi-
scher Traumata. Da ist so manches erst abzutragen, wel-
ches dem Durchschnittsjuden den komplexfreien Zugang
zum Christentum und zum Namen Jesus verbaut. Ein
unmittelbarer Zugang zu Jesus, der iiber zweitausend
Jahre langer und bitterer Geschichte hinwegsieht, ist ein
Ding der Unméglichkeit. Wenn wir nach zweitausend
Jahren endlich so weit sind, dass christlicherseits eine »Er-
neuerung des Verhiltnisses« notwendig erscheint, so heisst
dies, dass christlicherseits nicht nur Schuldbekenntnis,
sondern auch viel Liebe und Geduld mit dem traumati-
schen jiidischen Volk vonnéten sind und die Bereitschaft,
ihm Gelegenheit zu geben, historische Reflexe abzubauen,
die thm den Zugang zu solcher Erneuerung des Verhilt-
nisses versperren. Denn was sich im allerfrithesten Chri-
stentum schon an antijudaistischen Tendenzen zeigt, ist
ja nicht das Entscheidende. Entscheidend ist, wie diese
Tendenzen spiter in das vom Judentum losgeldste Chri-
stentum eingegangen und von ihm ausgebaut worden
sind. Zuerst waren es ja rein innerjiidische Konflikte,
dhnlich den Konilikten zwischen Luther und den Ana-
baptisten oder wie x-andere Konflikte innerhalb der
christlichen Welt. Ein innerkirchlicher Konflikt wird
nicht automatisch und mit Notwendigkeit zu einem
Strauchelblock zwischen Vélkern und Konfessionen. Es
ist, wie gesagt, die Art und Weise, wie bestimmte
Tendenzen in das spitere, nichtjiidische Christentum
als historischer Faktor eingegangen sind, welches das
negative und belastende Erbe darstellt. Wohlmeinen-
den Christen, die mich des 6fteren fragen, ob es denn
keine Mbglichkeit gebe, dass ein jiidisches Sanhedrin
(Synhedrion) den Prozess Jesu revidiere, pflege ich zu
antworten, dass ich dies zu befiirworten bereit wire,
doch nur mit Beibehaltung meiner Priorititen, und zwar
wiinschte ich, dass zuallererst ein Appellationsgericht in
Griechenland den Prozess des Sokrates revidiere; da-

nach wiirde ich den Juden vorschlagen, den Prozess Jesu
wieder aufzunehmen. Das Unseridse und Sarkastische
dieser Antwort soll natiirlich nur den grotesk verfehlten
Ansatz der Fragestellung dieser Forderung aufzeigen.
Ich glaube, es geht auch nicht an, Altes Testament neben
Neues Testament zu stellen und zu vergleichen. Denn
erstens ist die Thora, wie ich schon gesagt habe, fiir den
gliubigen Juden die Gnaden- und Liebesoffenbarung
Gottes. Daher ist auch Thorastudium in der jiidischen
Tradition nicht mit Scholastik vergleichbar, sondern eher
mit einem Sakrament. Das Hauptsakrament des Juden-
tums, in dem der Jude mit Gott bzw. dem Logos Gottes
kommuniziert, ist das Studium der Thora. Darum halte
ich es auch fiir verfehlt, wenn man vom Alten Testament
und Neuen Testament als zwei vergleichbaren Grossen
oder Texten spricht. Fiir den Juden geht es um die Tho-
ra, und was dem Juden die Thora ist, ist fiir den Chri-
sten Jesus als der Christus. Das Neue Testament, wenn
ich mir eine iiberspitzte Formulierung gestatten darf, ist
der christliche Talmud. Im Neuen Testament versucht
die christliche Gemeinde zu interpretieren, was ihr in
Jesus Christus geschehen ist, genauso wie der Talmud
und Midrasch zu interpretieren versucht, was Gott mit
der Thora am jiidischen Volk hat geschehen lassen und
ihm gewiesen hat. Ich wiirde also nicht Thora und Neues
Testament gegeneinanderstellen, sondern Thora auf der
jiidischen, Jesus Christus auf der christlichen Seite und
dann Neues Testament auf der christlichen und den Tal-
mud auf der jiidischen Seite. Betrachten Sie bitte diese
bewusst iiberspitzten Formulierungen nicht als theologi-
sche Thesen, sondern als Anregung zur Erneuerung des
Denkens und Verstehens im Hinblick auf eine Erneue-
rung des Verhiltnisses zwischen Christen und Juden.
An dieser Stelle mdchte ich ein Wort zu dem hochinter-
essanten Proponendum von Pfarrer Starck, das ich so-
zusagen als Annex zum Beschlussantrag lese, hinzufii-
gen. Ich war von dem Text bestiirzt, nicht etwa, weil
ich ihn ablehne, sondern im Gegenteil, weil ich Gedan-
kenginge darin wiederfand, von denen ich meinte, ein
alleiniges Monopol zu besitzen. Ich verweise hier beson-
ders auf die These der Asymmetrie. Es gibt hier mehrere
Asymmetrien, doch die entscheidendste ist, dass der
Christ in seiner Selbssreflexion iiber sein Christentum
notgedrungen auf das Judentum stdsst. Er muss es, er
kann gar nicht anders. Er hitte es anders tun konnen,
wenn Markion seinerzeit gesiegt hitte. Doch die Kirche
hat Markion verworfen, obwohl eine markionitische Linie
wie ein roter Faden immer noch durch die christliche
Theologie geht — auch Harnack und Bultmann gehdren
dazu. Es ist aber unbestreitbar, dass der Christ als Christ
auf das Judentum stdsst, wenn er sich mit seinem eigenen
Christsein konfrontiert. Der Jude stdsst nicht mit im-
manenter Notwendigkeit auf das Christentum, wenn er
sich mit seinem eigenen »Judesein« konfrontiert. Er
stosst auf das Christentum als Umwelt, oft als feindliche
Umwelt — wir hoffen in Zukunft als briiderliche Um-
welt, aber als Umwelt. Man kann autheqtischer Jude
sein, in volliger Integritit des jiidischen Seins, ohne
auch nur einen Moment an Jesus Christus oder an das
Neue Testament denken zu miissen, genauso wie man
Christ sein kann, ohne an die Baghavat Gita oder an
den Koran denken zu miissen. Dies schafft eine Asym-
metrie, welche in unserem Denken verdiskontiert werden
muss, wollen wir zu einer Erneuerung des Verhiltnisses
kommen.

Doch mdchte ich endlich auch noch ein paar Sitze iiber
das Gemeinsame sagen, das letztlich hier intendiert wird.
Wir miissen uns fragen, was ist das Pseudo-gemeinsame
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und was ist das echte Gemeinsame? Fragen dieser Art
wurden in Ihrer Dokumentation aufgeworfen. Lesen wir
z. B. tatsichlich dasselbe Buch, wenn wir die Bibel lesen?
Lesen wir dieselben Psalmen? Fiir die Juden war der
Christ oft ein zweitrangiger Monotheist. Hier haben wir
eine Schablone und eine Karikatur des Christentums, die
sich oft in der jiidisch-theologischen Literatur findet:
Die Christen sind eine Art Heiden; nicht ganz so
schlimm wie die echten Heiden, aber auch keine volligen
Monotheisten. Wird die Komplementarititstheorie, wie
sie von manchen Interpreten Franz Rosenzweig zuge-
schrieben wird, oder wie sie ausdriicklich, wenn auch auf
ganz andere Art, vom englischen Theologen James Par-
kes unter den Stichworten »Sinai und Golgotha« ver-
treten wurde, der Sache historisch und theologisch ge-
recht? Wirke diese Theorie nicht ein bisschen wie die
Schaffung einer gemeinsamen Front gegen »Andere,
z.B. gegen die dstlichen Religionen oder gegen den siku-
laren Atheismus (wobei zu bedenken ist, dass Atheismus
ein schwer zu definierender Begriff bleibt besonders fir
diejenigen, welche Theologia Negativa ernst nehmen. Es
gibt neben dem Theismus nicht nur einen Atheismus,
sondern etwas religids viel Wichtigeres, nimlich einen
Metatheismus). Von der Klirung dieser Fragen hingt
weitgehend ab, was unter Gemeinsamem verstanden wer-
den kann. Das Gefiihl der Gemeinsamkeit ist aber zwei-
felsohne prisent und zeigt sich auf vielen Ebenen, sogar
auf biirokratischer Ebene. Ich denke z.B. an die Tatsa-
che, vielleicht nur biirokratisch bedingt, doch nicht ohne
theologischen Symbolwert, dass das Sekretariat fiir den
Dialog mit dem Judentum im Vatikan dem Sekretariat
zur Forderung der Einheit der Christen (also dem oku-
menischen Sekretariat) angegliedert ist und nicht dem
vollig anderen und getrennten Sekretariat fir das Ver-
hiltnis des Christentums zu den nichtchristlichen Religio-
nen. Manche Juden haben zuerst Zeter und Mordio ge-
schrien, denn sie sahen hinter dieser organisatorischen
Verortung des Sekretariats eine verkappte Missionsideo-
logie. Doch ganz abgesehen von rein historischen Zu-
fillen, kommt hier auch zum Ausdruck, dass die katholi-
schen Theologen irgendwie erkennen, dass das christliche
Verhiltnis zum Judentum durchaus nicht auf einen Nen-
ner gebracht werden kann mit dem Verhiltnis zum Hin-
duismus, Buddhismus, Shintoismus und was dem noch
mehr sei.

Natiirlich gibt es viele Juden, die an solchem Gesprich
nicht interessiert sind. Lassen Sie mich hier ganz ehrlich
sein. Es gibt genug rabbinische Koryphien, die sagen:
»Wir haben wihrend 2 000 Jahren so viel Negatives er-
lebt und erlitten, dass das einzige, was Christen jetzt
fiir uns tun kénnen, ist, uns in Ruhe zu lassen. Es ist
eine Zumutung, dass man uns jetzt auch noch zum Dia-
log dringt.« Man denkt hier an den Ausspruch des mili-
tanten amerikanischen schwarzen Schriftstellers James
Baldwin, der auf die hypothetische Frage des Weissen
»Und was, wenn du meine Tochter heiraten willst?« ant-
wortete: »Ich will gar nicht deine Tochter heiraten, ich
will nur, dass du mir den Buckel runterrutschst und mich
in Ruhe lisst — I just want to get you off my back.«
Das ist die Einstellung so mancher rabbinischen Filhrer
in Israel und in der Diaspora zu dem Programm eines
neuen Verhiltnisses zwischen Christen und Juden. Es ist
wichtig, dass sowohl Christen als auch Juden, die mehr
wollen und nicht zueinander sagen »Rutsch mir den
Budkel runter«, klar erkennen, dass sie nicht nur schwer
kimpfen miissen, um niher zueinander zu kommen, son-
dern dass sie auch ein Riickengefecht zu liefern haben,
dass nimlich ein jeder in seiner eigenen Konfession sich
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noch mit denen auseinandersetzen muss, welche dieser
Initiative hemmend im Wege stehen.

Unabdingbare Voraussetzung ist natiirlich die Aufgabe
jeder Mission. Dies — ich will es betonen — ist keine jii-
dische Forderung. Ich betrachte es keinesfalls als meine
Aufgabe oder Pflicht, irgendwelche Forderungen an
Christen zu stellen. Was ich sage, ist als schlichte Fest-
stellung einer unabdingbaren Voraussetzung gemeint,
und vielleicht ist die Voraussetzung auch theologisch gar
nicht so unreal, wenn wir den Gedanken der Erfiillung
des Missionsauftrages eschatologisieren, und wenn Chri-
sten bei aller Offenheit des Gesprichs — gerade weil sie
von ihrem eigenen Zeugnis und ihrer Hoffnung keine
Abstriche machen sollen und diirfen — von einem escha-
tologischen Eingehen aller, auch des »Israel nach dem
Fleische«, in die Vollheit Christi reden, genauso wie es
auch den Juden zusteht, in ihren eschatologischen Vor-
stellungen so manches iiber die endgiltige Zukunft des
Christentums zu denken.

Zu unserem Thema gehort auch die »Enttheologisierunge«
der Geschichte. Der Ruf nach Enttheologisierung der Ge-
schichte wird heute besonders im Zusammenhang mit dem
Staat Israel laut, und diese »theologische« Forderung
wird des ofteren sowohl von protestantischer als auch
von katholischer Seite geltend gemacht. Ich habe prin-
zipiell nichts dagegen, aber als Religionssoziologe inter-
essiert es mich, wie es eigentlich dazu kommt, dass diese
Doktrin erst heute, nach der Staatsgriindung Israels, auf-
geblitht ist. Solange Israel im Exil war, und sozusagen
lebendiger Zeuge der Strafe, mit welcher das Volk heim-
gesucht wird, welches seinen Erléser verworfen, solange
es die Synagoge mit gefallener Krone und zerbrochenem
Stab war, ist es niemandem eingefallen, die Enttheologi-
sierung der jiidischen Geschichte zu fordern. Als die jii-
dische Geschichte fiir die traditionelle Theologie unbe-
quem wurde, nimlich durch die Heimkehr der Exilier-
ten; die Riidkkehr nach Zion und Jerusalem, das Wie-
der-lebendig-Werden der trockenen toten Gebeine, als das
Volk der Vergangenheit schdpferische, in die Zukunft
weisende Dynamik bewies, begann man von der Ent-
theologisierung der Geschichte zu sprechen.

Bestimmt hat solch eine Enttheologisierung auch ihre
Vorteile, Bestimmt muss man sich der Gefahr der Escha-
tologisierung des Staates Israel und der Messianisierung
des Zionismus erwehren, denn etwas heilsgeschichtlich zu
deuten heisst noch nicht, es auch messianisch oder escha-
tologisch zu deuten. Heilsgeschichtlich und messianisch
sind nicht identisch, bestimmt nicht in dem Sinne so
mancher Fundamentalisten, die den Fahrplan vom lieben
Gott ja so genau kennen und die exakt wissen, in wel-
chem Bibelvers die Balfourerklirung oder die Staats-
grindung oder der Sechs-Tage-Krieg vorausgesagt wur-
den. So einfach sind die Dinge nicht, und auf diese Wei-
se kommt man nimmer zu der erhofften Erneuerung des
Verhiltnisses von Christen und Juden.

Liebe Freunde, erwartet bitte keine Eurem Beschluss-
antrag entsprechende einmiitige jiidische Theologie des
Christentums. Das Judentum der heutigen Zeit ist sei-
nerseits dazu theologisch noch nicht imstande. Auch
dies gehdrt zur Asymmetrie. Es wird noch ein langes
innerjiidisches Ringen geben um ein adiquates Verstind-
nis des Christentums. Das, was moglich sein wird und
sogar heute schon moglich sein sollte, ist die Mitarbeit im
Vollzug des als gemeinsam verstandenen Auftrages in
der Welt. Denn das wirklich Gemeinsame, das Christen
und Juden teilen, sind die Kategorien der Hoffnung, der
Verantwortlichkeit und des gemeinsamen Gangs zur



Humanitas und zur Welt, eines Gangs, der von demje-
nigen des Humanismus verschieden ist, indem er auf ge-
meinsame Verantwortung vor Gott und gemeinsame
Hoffnung auf Gott ausgerichtet ist. Sollte das nicht ge-
niigen, um eine Basis fiir eine Erneuerung des Verhilt-
nisses auch jiidischerseits zu ermdglichen? Christlicher-
seits haben Sie in lhrem Papier schon sehr bedeutende
Fortschritte gemacht.

Ich schliesse. Die Agende ist gross und auch sehr heikel.
Sie beriihrt beiderseits noch schmerzhaft offene Nerven-
enden, aber sie ist nicht unmdglich und nicht hoffnungs-
los, wie die von Ihnen vorgelegten Thesen, Texte und
Beschlussantrige auf sehr eindrucksvolle Weise zeigen.

III Kurzer Kommentar
Von Dr. Ernst Ludwig Ehrlich, Basel*

Die Landessynode der Evangelischen Kirche im Rhein-
land hat am 11. Januar 1980 einen Synodalbeschluss zur
Erneuerung des Verhiltnisses von Christen und Juden
angenommen*. Ehe wir uns im einzelnen mit den we-
sentlichsten Themen dieser Erklirung beschiftigen, wol-
len wir feststellen, was dem vorangegangen ist: Bevor
es nimlich zu diesem Text hat kommen konnen, hatte
man in langen Vorarbeiten auf Kreissynoden und
Presbyterien iiber dieses Thema verhandelt, durch Bibel-
arbeiten und Aussprachen eine solche Erklirung sorg-
filtig vorbereitet. Es ist also nicht so, dass aus gewissen
emotionalen Stimmungen heraus nun auch ein gutes
Wort iiber die Juden gesagt werden sollte: Die Absicht
ist, durch eine sorgfiltige theologische Aussage den Weg
fir ein nun wirklich neues Verhiltnis zwischen Chri-
sten und Juden zu bereiten.

Anlass fiir eine solche Grundsatzerklirung waren fiir
die Synodalen vier Griinde: Die christliche Mitverant-
wortung an der Verfolgung der Juden im NS-Reich,
neue Einsichten iiber die bleibende heilsgeschichtliche Be-
deutung Israels, wie diese der Apostel Paulus in Rém
9-11 feststellt, eine Tatsache, die fast zwei Jahrtausende
bewusst und unbewusst ignoriert worden ist, die Einsicht,
in die fortdauernde Existenz des jiidischen Volkes, seine
Heimkehr in sein Land, welche in der Errichtung des
Staates Israel sichtbar geworden ist, was als Zeichen
der Treue Gottes gegeniiber seinem Volke verstanden
werden kann. Schliesslich die Bereitschaft der Juden,
trotz allem, was geschehen ist, in eine partnerschaftliche
Zusammenarbeit mit Christen einzutreten. In diesen vier
Voraussetzungen der Erklirung spiegelt sich bereits der
Geist dieses Synodalbeschlusses wider: Es geht hier um
Zeitgenossenschaft und um das Ernstnehmen des gegen-
seitigen Selbstverstindnisses. Diese Grundlagen, auf de-
nen die folgenden Erklirungen stehen, stellen selbst
schon eine entscheidende Wende dar, bezeugen, dass man
willens war, auf das jiidische Zeugnis zu héren, ohne
das eigene zu verschweigen. Diesem Beschluss der Rhei-
nischen Landessynode war im Jahre 1975 eine Studie
»Christen und Juden« des Rates der Evangelischen Kir-
che in Deutschland vorangegangen®. Diese hatte in um-
fassender Weise den ganzen Problemkreis behandelt, war
jedoch trotz relativ weiter Verbreitung nicht voll in das
Bewusstsein der Gemeinden gelangt. Daher musste die-
ser umfassenderen Studie eine Erklirung folgen, die viel
knapper und eindringlicher das Denken der Gemeinde-

* Vgl. 0. S. 15.
1 S. FrRu XXVII/1975, S. 68 ff.

Doch wer hat je behauptet, dass Theologie nicht heikel
oder gar einfach sei? Sie ist auch alles andere als nur in-
tellektuell. Emotionen und Affekte triiben so manchmal
unser Urteil oder bestitigen Vorurteile, aber es gibt auch
so etwas wie den Affektus der Liebe zu Gott. Man be-
treibt Theologie, wenn man Gott auch mit seinem Ver-
stande liebt, und Liebe Gottes ohne Liebe zum Mitmen-
schen ist unméglich. Die letztliche Rechtfertigung und
Garantie des Erfolges eines christlich-jiidischen Gesprichs
und einer Erneuerung des Verhiltnisses von Christen
und Juden liegt vielleicht in der Uberzeugung beider
Partner, dass das grosse Gebot, Gott und den Nichsten
zu lieben, auch die Basis einer jeden Theologie ist.

glieder in Zukunft bestimmen kann. In dieser Erkli-
rung nun tritt in eindeutiger Weise Verbindendes und
Trennendes hervor: Juden und Christen verbindet die
hebriische Bibel, aber auch jener Mann, Jesus Christus,
ein Jude, der — so glauben es die Christen — »als Messias
Israels der Retter der Welt ist«. Durch ithn werden die
Volker der Welt mit dem Volke Israel verbunden. Die-
ser Gedanke ist von einer bisher noch nicht iiberall voll
verstandenen zentralen Bedeutung: Er schliesst niamlich
nicht nur jede Form des Anti-Judaismus aus, sondern
verwehrt es Christen, die Juden als draussenstehend, als
verworfen, als abgetan zu betrachten bzw. Judentum in
dieser Weise zu interpretieren. Wer sich zu Jesus Chri-
stus bekennt und sich erlaubt, antijiidisch zu sein, ver-
geht sich an dem, den er als seinen Messias bezeugt.
Dies wird um so deutlicher, wenn man feststellt, dass
trotz des Kommens Christi Israel erwihlt bleibt, weil
Gott ihm seinen Bund nicht gekiindigt hat. Aber nicht
nur Glaubensinhalte verbinden Christen mit Juden,
sondern vor allem auch das, was aus ihnen folgt: Ge-
rechtigkeit und Liebe sind die Weisungen Gottes fiir un-
ser aller Leben. Mit diesem Gedanken wird nun endlich
die Ethik wieder voll in die Religion integriert und
steht nicht mehr beziehungslos neben dem Glauben: Das
Unbheil, vor allem des deutschen Protestantismus, bestand
ja darin, dass er sich erlaubte, die unsere Welt zusam-
menhaltenden religidsen Weisungen als »Gesetz« abzu-
tun, ohne ithren zutiefst ethischen Charakter zu erken-
nen.

Wenn man sich frither, etwa im Pietismus, den Juden
freundlich genihert hatte, geschah es meist, um sie be-
kehren zu wollen. Die Judenmission galt fiir die juden
als eine Institution der Entwiirdigung, ja der »theolo-
gischen Endldsung«. Juden sollten aus ihrem Judentum
entfiihrt werden. Die rheinische Synodalerklirung findet
in diesem Zusammenhang fiir das Phinomen christlicher
Zeugenschaft die richtigen Worte, Zeugnis kdnne gegen-
iber Juden nicht wie »Mission« an der Vblkerwelt
wahrgenommen werden. Eine solche Aussage ist gerade
Protestanten gewiss nicht leichtgefallen, weil sie sich
noch schwerer als Katholiken von diesem unseligen Kom-
plex der »Judenmission« 13sen konnen, der zwischen
Juden und Christen eine wirkliche geistige und mensch-
liche Begegnung lange unmdglich gemacht hat. Juden-
mission hat Juden ihre eigene Identitit und ihr jiidisches
Selbstverstindnis bestritten und wollte ihnen etwas
iiberstiilpen, was der jiidischen Existenz fremd ist: Ju-
denmission war der Versuch, Juden zur Untreue gegen
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das judische Erbe zu verleiten. Die Erkenntnis, dass
Christen nun mit diesem Verhalten brechen, ist fiir Ju-
den eine Grundvoraussetzung fiir einen Dialog mit Chri-
sten. Aus dieser Erkenntnis folgt dann auch ein Kern-
satz des Synodalbeschlusses: »Darum verneinen wir, dass
das Volk Israel von Gott verworfen oder von der Kir-
che iiberholt sei.« Den Vorgang einer solchen Erkenntnis
bezeichnen die Verfasser der Erklirung als »Umkehr«.
Daraus ergibt sich von selbst, dass nun begriffen worden
ist, Christen seien in ihrer Bezichung zu Juden und Ju-
dentum allzulange auf einem falschen Wege gewesen.

Diese Erkenntnis einer notwendigen Umkehr folgt auch
aus gemeinsamen Vorstellungen von Schopfung und Er-
I18sung, von dem gemeinsamen Gott, als Herrn der Welt
und von der Kraft der Hoffnung, diese Erde moge einst
zum Reiche Gottes werden, was uns gemeinsam ein Han-
deln fiir Gerechtigkeit und Frieden in der Welt auferlegt.
Nun wiren diese Gedanken recht abstrakt, wenn man
nicht versuchte, konkrete, wirklich griffige Institutionen
zu schaffen, welche die Aufgabe erhalten, die Bekennt-
nisse der Landessynode zu verwirklichen. Dazu gehért
etwa ein Ausschuss »Christen und Juden« im Rahmen
der Landeskirche, welcher an diesen Problemen weiter-
arbeitet und die verschiedenen Gremien der Kirche zu
beraten hat. Dazu gehért ferner die Forderung, die Kir-
chenleitung solle bei der Ausbildung und Weiterbildung
von Lehrern und Pfarrern dafiir sorgen, dass das Thema
Christen und Juden gebithrend beriicksichtigt werde.
Schliesslich, und das hingt mit dem eben Erwihnten zu-
sammen, wiinscht die Synode die Errichtung von Lehr-
auftrigen iiber Theologie, Philosophie und Geschichte
des Judentums an der Kirchlichen Hochschule in Wup-
pertal sowie an der Gesamthochschule Wuppertal, weil

sonst die Befiirchtung besteht, angehende Pfarrer und
Lehrer erhielten nur eine recht vage Vorstellung vom
Judentum und wiirden daher den Beschliissen der Lan-
dessynode nicht nachleben kénnen.

Fragen wir abschliessend, welchen Sinn eine solche Er-
kldrung haben mag. Sie enthilt in eindriicklicher Weise
eine Neubesinnung iiber das Judentum, sie trigt dem
jiidischen Selbstverstindnis Rechnung, ohne das Eigene
des Christlichen und seiner Botschaft zu verkiirzen, sie
anerkennt die Juden als Partner und ruft dazu auf, dass
aus dieser menschlichen und geistigen Zeitgenossenschaft
konkrete Konsequenzen gezogen werden. Diese Erkli-
rung spiegelt die Erschiitterung wider, die Christen ange-
sichts der Ermordung von Millionen von Juden durch
Deutsche, die zum grossen Teil getaufte Christen waren,
verspiiren. Im Synodalbeschluss schliesslich finden wir
nirgends diese so ungemein peinliche Methode einer fau-
len Apologie oder einer niedertrichtigen Aufrechnung
anderen Unrechts. Die Synodalen haben sich an der Tat-
sache von Auschwitz und an der Ermordung von Mil-
lionen von Juden nicht herumgedriickt, wie das auch
heute noch so oft geschieht. Sie richten aber zugleich ih-
ren Blick in die Zukunft, in der in einem Miteinander,
einer Zusammenarbeit und einem gegenseitigen Beden-
ken unsere Welt ein wenig menschlicher gestaltet werden
soll. Der Synodalbeschluss der Rheinischen Landeskirche
sollte als Modell fiir andere protestantische Landeskir-
chen dienen und ein Anlass dazu sein, den Katholiken
ihren eigenen grossartigen Wiirzburger Synodenbeschluss
von 1975 »Fiir ein neues Verhiltnis zur Glaubensge-
schichte des jiidischen Volkes« in die Erinnerung zu ru-
fen2,

2 Vgl. FrRu XXVII/1975,S.5 und S. 6 ff.

50 Jahre nach dem Tod von Franz Rosenzweig

25.12. 1886 — 10. 12. 1929

I Franz Rosenzweig: Der Mensch und sein Werk,

Briefe und Tagebiicher*™**

Buchbericht von Yehoshua Amir, Universitit Tel Aviv

Es mag 1937 gewesen sein. In einem deutschen Dorf le-
ben noch ein paar jiidische Familien, gedriickt und ver-
dngstigt, besonders die Kinder. Eines Tages ist draussen
Gewitter. Die Kinder stehen geduckt in einer Ecke. Da
sagt das Schwesterchen dem kleinen Briiderchen: »Du
brauchst keine Angst zu haben. Uns kann nichts passie-
ren. Wir haben doch den lieben Gott und die Thora und
die Schockenbiicher*.« Der Feriengast aus der Stadt, der
das Gesprich iiberhorte, war mein Vater. Der Bericht ist
verbiirgt.

Einem Juden, der die dreissiger Jahre in Deutschland
durchlebt hat, geht es nicht leicht iiber die Lippen, dass
ein Buch, das 1935 im Schocken-Verlag erschienen ist,
nun iiberholt ist. Es wird selten einen Verlag in der
Welt gegeben haben, der so wie dieser durch seine Titig-
keit Menschen vor dem inneren Zusammenbruch bewahrt

* S, u.S. 26,

** Vgl. u. a. Karl Thieme: Werk und Leben Franz Rosenzweigs, in:
FrRu XV/1964, S. 13 ff.
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hat. Das gilt auch von der Ausgabe der Briefe F. Rosen-
zweigs, die die nunmehr verstorbene Witwe damals un-
ter Mitwirkung von Ernst Simon herausgegeben hat.
Karl Lowith bezeugt, dass es dieses Buch war, das vor
seinen staunenden Augen zum ersten Mal die Gestalt ei-
nes originir jiidischen Denkers erstehen liess, der in vie-
lem das umwilzende Denken Heideggers, seines philoso-
phischen Lehrmeisters, vorausgedacht zu haben schien.
Und fiir uns in der jidischen Jugendbewegung enthiillte
sich in diesem Buch, hinter einem erstaunlich modernen
neuen Ernstnehmen alten jiidischen Glaubens und alter
jiidischer Lebensformen, ein quicklebendiges Menschentum,
mitreissend in Jubel und in Verzweiflung, riickhaltlos
Rede und Antwort stehend und Menschen bis ins Herz
hinein fragend, lebenschaffend bis aufs Sterbebett. Alles
das, was in dem alten Buch schwang, ist auch in das neue,
nunmehr erschienene Buch hiniibergenommen.

Dennoch bediirfen wir heute einer erweiterten Dokumen-
tation iiber Rosenzweigs Leben. Der Generation seiner



Zeitgenossen fiigte sich jedes Stiick aus seiner Feder un-
mittelbar in einen prisenten Verstehenshorizont. Auf der
Folie des gelebten Lebens, das in einer Direktheit, die
in der gesamten Briefliteratur kaum ihresgleichen hat,
seine Briefe durchpulst, wurden die Denkgebilde des
»Sterns der Erlosung« und der »Kleineren Schriften«
leicht als nicht nur erdachte, sondern als erfahrene Le-
bensgiiter transparent. Indem etwa Rosenzweig seinen
verschiedenen Vettern erklirt, in welchem Teil des
»Sterns der Erlosung« er gerade ihn sich gegeniiber ge-
sehen habe, fillt auch fiir den Leser ein Licht auf diesen
Teil, das ihm mitunter auch bei dessen schwierigsten Be-
griffen behilflich ist. Solange der Pulsschlag des Ganzen
noch unmittelbar vernehmlich war, war jedes Stiick Le-
bensbotschaft, das ein Brief mit sich brachte, eine will-
kommene Zugabe.

Anders steht es mit dem heutigen Forscher, der vor der
paradoxen Aufgabe steht, sich diese Unmittelbarkeit erst
erarbeiten zu miissen. Dazu muss er das Bild dieses Le-
bens zunichst als ein Ganzes in den Blick bekommen.
Dem haben die Herausgeber Rechnung getragen, indem
sie zwischen den Briefen verbindende Texte erstellt ha-
ben. Diese konnten mitunter in einfachen biographischen
Angaben bestehen, mitunter auch — in den seltenen Fil-
len, wo solche erhalten geblieben sind — in der absatz-
weisen Wiedergabe von Gegenbriefen. Eine sehr willkom-
mene Bereicherung bilden hier die Erinnerungen der
Kusine Rosenzweigs, Gertrud Oppenheim, die durch
liebevolle Beobachtungen aus der Nihe dem Rosenzweig-
bild eine wertvolle Dimension hinzufiigt. Vor allem aber
erschliesst die Ausgabe eine neue Quelle durch die hier
erstmalig abgedruckten Partien aus Rosenzweigs Tage-
buch. Fiir den, dem es um die »innere Form« Rosen-
zweigs geht, ist es wichtig, zu beobachten, dass gerade
hier, wo er nur mit sich selbst ist, nicht unkontrollierte
Gefiihlsausbriiche, sondern geistige Rechenschaftsablage
das Wort fithrten. Mitunter bilden sich hier Vorformen
von dem, was spiter in den Schriften seine endgiiltige
Fassung erhilt.

Insbesondere aber sind es bestimmte Wendepunkte in
Rosenzweigs Leben, deren Verstindnis den nachgehenden
Forscher vor schwierige Fragen stellen und fiir die thm
jedes Stiick neuer Information willkommen sein muss.
Die Herausgeber sind sich bei der Auswahl ihrer Texte
dieser Fragen sehr wohl bewusst gewesen und haben uns
einiges Neue gerade zu diesen Punkten mitgeteilt:

1) Rosenzweig hat sich in reifen Jahren oft dariiber ge-
wundert, wie es gekommen sei, dass der geringe Zusam-
menhang, den er von Haus aus mit dem Judentum gehabt
habe, zur Zeit seiner Krise im Jahre 1913 standgehalten
habe. Bei solchen Betrachtungen erscheint ihm sein damals
prisentes jiidisches Erbe ausserordentlich diirftig. So er-
wihnt er, dass er im Kindesalter nichts von dem jiidi-
schen Freitagabend gewusst habe. Der Forscher, der hier
Rosenzweigs eigener Ritselfrage nachgehen will, muss
in dessen Kindheit die vorhandenen jiidischen Ansitze
zusammensuchen. Das einzige, was Rosenzweig spiter zu
nennen wusste, war die Gestalt seines Grossonkels Adam,
die er aber selbst mitunter als »legendarisch« leicht in
Zweifel zieht. Wenn wir jetzt (S. 5) von seiner kindlichen
Angst lesen, er kdnne »wie sein Onkel zart und schmich-
tig von Gestalt werden«, dann lisst uns das etwas von
der Ambivalenz seiner Anhinglichkeit an den Onkel ah-
nen. Zweifellos steckt in dem Kind selbst bereits etwas,
was in der Gestalt dieses Onkels fiir ihn eine erste Ge-
stalt gewinnt. Der Onkel nimmt ihn mitunter in die Syn-
agoge mit (S. 2), und es zieht ithn dorthin »in die Ge-

meinde« (S. 5), wie er spiter iiberaus exakt seiner Kusine
erklirt. Sicherlich erwacht dort sein kindlicher Wunsch,
Hebriisch zu lernen (S. 2), um die Gebete zu verstehen.
Der 13- und 14jihrige fastet dann als einziger in der
Familie und ist sehr empfindlich, wenn er dafiir als
Frommler verspottet zu werden glaubt. Es hat also sei-
nen soliden biographischen Untergrund, wenn er spiter
seinem Vetter Hans, der all dieses nicht gekannt hat,
»selbst heftig zugeraten« hat, sich taufen zu lassen (S. 95),
ohne damals fiir sich selbst diesen Schritt in Erwigung
zu ziehen. Und als er spiter selbst vor der Taufe steht,
kann er legitimerweise »nur als Jude Christ werdenc
(S. 134). Diese Rekonstruktion seines jugendlichen Juden-
tums findet in seiner nunmehr veréffentlichten Tagebuch-
eintragung von 1906 »Worauf stiitzt sich mein Juden-
tum?« (S. 37) eine schéne Stiitze.

2) Die Riickwendung zum Judentum. Hier verstirken
die neuen Verdffentlichungen die Vorbehalte der Heraus-
geber gegen die allzu dramatische Bekehrungsversion, wie
sie besonders durch Glatzers Darstellung sich verbreitet
hat (S. 126 f.). Hauptsichlich allerdings durch ein argu-
mentum ex silentio: Die nunmehr veroffentlichten Tage-
biicher geben nirgends den von ihnen erwarteten Anhalts-
punkt fiir ein Jom-Kippur-Erlebnis, das den sicheren
Schrittes der Taufe entgegengehenden Mann mit unge-
ahnter Plotzlichkeit auf sein Judentum zuriickverwiesen
hitte. Wir werden Rosenzweigs eigene Aussage: »Ich bin
in langer und, wie ich meine, grindlicher Uberlegung da-
zu gekommen« (S. 132), beim Wort nehmen miissen.
Dieser lange Prozess muss, wie es in einem ungeheuer
wichtigen, nun verdffentlichten Brief (S. 675) heisst, »von
Juli bis September 1913« gewihrt haben, wihrend wel-
cher Zeit er keineswegs von einer neuen Sicherheit ergrif-
fen vorwirts schritt, sondern »aus dem Leben herausge-
rissen«, »vollig bereit zu sterben« war. Dass nun freilich
innerhalb dieses qualvollen Prozesses dennoch der Teil-
nahme am Jom-Kippur-Gottesdienst ein entscheidend
wichtiger Platz zukommt, werden wir nicht nur aus
chronologischen Griinden (Jom-Kippur fiel auf den 11.
Oktober 1913; am 23. Okt. schreibt er zum ersten Mal
seiner Mutter [S.131]: »...dass ich den Riickweg, um
den ich mich fast drei Monate vergeblich zergriibelt hatte,
gefunden zu haben hoffe«) annehmen diirfen. Dafir
spricht sowohl der Bestand seiner Kindheitserinnerungen
(s. 0.) als auch eine Analyse seiner Darstellung des Jom-
Kippur im »Stern der Erlésung«, wo z.B. das Tragen
des »Kittels« als Sterbehemd an diesem Tage gedeu-
tet wird als ein Stehen jenseits des Lebens.

3) Vielleicht die wertvollste Bereicherung unseres Rosen-
zweigbildes liegt in der nunmehr erfolgten vollstindigen
Verdffentlichung des grossen Briefes an Meinecke (S.
678-682), von dem Ausziige aus Glatzers Buch bekannt
waren. In diesem Brief bemiiht er sich, dem Meister sei-
ne Absage an dessen Angebot, ihm zu einer akademischen
Karriere zu verhelfen, verstindlich zu machen. Rosen-
zweigs Zuversicht, Meinecke werde ihn nun verstehen,
hat sich nicht erfiillt. Die Gleichnissprache, in der allein
er versuchen kann, Unsagbares in Worte zu fassen, kann
auch uns nicht ganz transparent werden. In seinem vor-
aufgegangenen miindlichen Gesprich mit seinem Lehrer
hat er versucht, seine Loslésung von der geschehenden
politischen Geschichte objektiv zu begriinden. Wir kon-
nen diese Losldsung mit Hilfe seiner Briefe aus den
letzten Kriegsjahren weitgehend nachzeichnen. Aber Ro-
senzweig weiss, dass all dies nur Vordergrund ist. Das
eigentliche ist das Subjektive. )

Fiir ihn, Rosenzweig, hat sich die Geschichtsforschung als
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die gefihrlichste Versuchung in seinem Leben dargestellt,
gerade weil er sie mit grossem Talent, »oder vielmehr
Talenten«, betrieben hat. Sie war etwas Gekonntes, aber
nicht mehr etwas Gesolltes. Er erfuhr sie als ein zu ant-
worten Wissen auf Fragen, die nicht »wert« waren, »ge-
fragt zu werden«. Er fand sich auf einem Weg, der
»zwischen Unwirklichkeiten dahinfithrt«. Es gehort frei-
lich die ganze Durchdrungenheit von einer ihn {iberwil-
tigenden Erfahrung dazu, wenn er erwarten kann, dass
der Geschichtsprofessor, dem er das erzihlt, diese werde
nachvollziehen kdnnen. Fiir ihn aber ist das Geschicht-
liche der Tummelplatz des Relativen, weil er gelernt hat,
denselben Geschichtsraum perspektivisch als Umkreis der
verschiedensten historischen »Gestalten« jeweils in ver-
schiedenem, vom jeweiligen Zentrum aus subjektiv be-
rechtigtem Licht zu sehen. Was im »Stern« spiter »der
Miickentanz der Moglichkeiten« heisst, hat in Rosen-
zweigs »Grauen« vor der nicht zu meisternden Mannig-
faltigkeit der Geschichtwahrheit sein biographisches Ur-
phinomen. Der »Hunger nach Gestalten« enthiillt sich
ithm als eine Flucht vor dem Ich mit seiner einen Wahr-
heit.

»Inmitten meiner Talente suchte ich nach mir selber, in-

IT Eine Theologie der Galut

Zum Gedenken an Franz Rosenzweig
Von Dr, Reinhold Mayer, Tiibingen

Vor 50 Jahren, am 10. Dezember 1929, starb Franz Ro-
senzweig noch nicht 43jihrig! nach sieben schweren Krank-
heitsjahren, da ihm selbst Finger und Zunge gelihmt
waren. Seiner langen Krankheit und seines friihen Todes
wegen konnte er sich — etwa zum Unterschied zu Leo
Baeck und Martin Buber, den beiden anderen grossen
jiidischen Denkern im deutschen Sprachraum — nicht sel-
ber mehr bekannt machen, weshalb er mitsamt seinem
Werk auch weithin unbekannt geblieben ist. Dazu kommt,
dass die teilweise Verdffentlichung seiner Arbeiten in
schwere und ihrer Verbreitung ungiinstige Zeit fiel: Der
»Stern der Erlgsung« erschien 1920 und in 2. Auflage
1930, die 3. Auflage von 1954 war bald und lange ver-
griffen; »Zweistromland. Kleinere Schriften zur Religion
und Philosophie« wurde 1926 gedruckt und 1937 in er-
weiterter Form wieder aufgelegt; 1935 ist ein Band aus-

gewihlter Briefe veroffentlicht worden. Die Jahreszahlen

sprechen fiir sich: In der Krise und Armut nach dem Krieg,
auch wihrend der Bedringnis durch die Herrschaft des
Nationalsozialismus, erreichten die Biicher nur einen klei-
nen inneren Kreis. Nach Beendigung des Vertreibens und
Mordens — als Baecks und vor allem Bubers Schriften
weite Verbreitung und aufmerksame Leser fanden — waren
Rosenzweigs Biicher schwer zu bekommen. Leicht zuging-
lich war allein die Verdeutschung der Schrift!?, weil sie
unter Martin Bubers Namen, der sie mit- und zu Ende
iibersetzte, Interesse weckte. Aber das Gesamtwerk, auch
soweit bisher noch unverdffentlicht, erscheint erst in die-
sen Jahren im Verlag Nijhoff zu s’Gravenhage: Der
»Stern der Erlsung«? sowie Briefe und Tagebiicher2?» sind
bereits ausgeliefert, »Zweistromland« in verdoppeltem

! Geboren 25.12. 1886 in Kassel.

125, u. S. 133.

2 Der »Stern der Erlésung« erschien 1976, vgl. FrRu XXIX, S. 149;
Mitherausgeber am Gesamtwerk Reinhold Mayer mit Annemarie
Mayer.

28 S. 0. S. 24
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mitten alles Vielen nach dem Einen.« Ein Spiterer hitte
sich hier wohl mit dem Dedkwort »Existenz« geholfen;
Rosenzweig schreibt »mein Judentum« und ist sich »be-
wusst«, -damit dem Gemeinten »nur einen Namen zu
geben«. Dieser Name gilt freilich nur in einer stark abge-
kiirzten Form, denn wir wissen, dass gerade das Suchen
nach dem absoluten Ankergrund seines Ich Rosenzweig
zundchst hart an die Grenze des Christentums gefithrt
hat. Ebenso ist der Titel »Philosoph«, den Rosenzweig
hier in die Antithese gegen den »Historiker« einstellt,
nur ein sehr vorliufiges Siegel fiir den, der inzwischen
dem ersten Teil des »Sterns« das Motto »in philosophos«
vorangesetzt hatte. Mit all diesen Vorliufigkeiten bleibt
aber der neuverdffentlichte Brief der Schliissel zum Ver-
stindnis der Selbsteinschitzung Rosenzweigs, nach der
der Verfasser des »Stern der Erldsung« ... von anderem
Kaliber als der von »Hegel und der Staat« ist.

Damit sind nur einige der Perspektiven skizziert, fiir
die die Neuvausgabe der um die Tagebiicher vermehrten
Briefe Rosenzweigs in Zukunft unentbehrlich sein wird
fir jeden, der sich aufnehmend oder forschend an der
Erschliessung der verschwenderisch reichen Personlichkeit
Franz Rosenzweigs innerlich beteiligen will.

Umfang und Arbeiten zur Ubersetzungstitigkeit zum
Druck vorbereitet. Dadurch wird ein Nachholbedarf ge-
deckt, neue Horizonte kdnnen sich 6ffnen3.

Am Anfang dieses Jahrhunderts lebte in Deutschland
eine jiidische Minderheit inmitten einer von spatchrist-
licher Kultur bestimmten Umwelt. Das Judentum war
zerstritten, kleine Gruppen von Orthodoxen und Zio-
nisten behaupteten sich gegen eine liberale Mehrheit. Viele
zeichneten sich besonders durch deutsches Wesen und
europiische Bildung aus, um den Mangel an Eigenem zu
kompensieren und dabei den Rest ihrer Jiidischkeit voll-
ends aufzugeben; manch einer trat zum Christentum
iiber.

Franz Rosenzweig entstammt einem typischen Diaspora-
milien. Hochbegabt, studierte er Medizin, Geschichte,
Philosophie, war philologisch, kiinstlerisch, theologisch
versiert, sprithte von Geist und Einfallsreichtum. Dem
Judentum stand er gleichgiiltig gegeniiber; ihm galt Libe-
ralismus als flach, Orthodoxie als spréde, Zionismus als
romantisch. Dagegen hatte das Christentum fiir ihn etwas
Faszinierendes, zumal wo es als Glaubenswirklichkeit von
Personlichkeiten mit Ausstrahlung vertreten wurde. In
langen und bewegenden Gesprichen mit judenchristlichen
Freunden fithlte sich Franz Rosenzweig in seiner philo-
sophischen Standpunktlosigkeit verunsichert und entschloss
sich zum Ubertritt. Weil er aber nicht aus dem nachchrist-
lichen Heidentum, sondern aus dem Judentum kommend
Christ werden wollte, beschiftigte er sich im Sommer 1913
intensiv mit jiidischen Fragen und besuchte auch wihrend
der Herbstfeiertage die Gottesdienste der orthodoxen Ge-
meinde zu Berlin. In der Folge entschied er sich dann, zur
grossten Uberraschung seiner Freunde und Angehérigen,
zum Verbleib im Judentum: Der ausgezogen war, um
Abschied zu nehmen, hat sich wieder zugewandt; der

3 u.a. vgl. »Werk und Leben Franz Rosenzweigs«, in: FrRu XV/1964,
S. 13-20.



dem Judentum entfremdet gewesen war und ihm ver-
loren schien, ist zu ihm heimgekehrt. Was ihm am Chri-
stentum bedeutungsvoll erschienen war, fand er bei nihe-
rem Zusehen alles im Judentum wieder. Den festen Stand-
punkt, den er fiir sein Leben und Denken suchte, bot ihm
der angestammte Glaube — er brauchte also nicht iiberzu-
wechseln. Und da es ihm keine zwingende Notwendigkeit
mehr war, wurde es ihm zur Unméglichkeit,

Franz Rosenzweig begann jiidisch zu leben und zu lernen:
Hebriisch und Bibel, Aramiisch und Talmud, mittelalter-
liche Literatur und moderne Diskussion. Alles, was die
Umwelt ihm geboten und was er aus ihr aufgenommen
hatte, wurde liberpriift und neu bewertet: Zuvor Zen-
trales zihlte als altes Denken, anderes konnte ins Jiidische
eingemeindet und zum neuen Denken weitergefiihrt wer-
den. Das neue Denken, im »Stern der Erlsung« zum
erstenmal vorgestellt als dialogisches Denken, das in der
Offenbarung, dem Dialog Gottes mit den Menschen, sei-
nen Ursprung hat, wurde in immer neuen Anliufen dar-
zustellen und zu verwirklichen versucht: So in einem ge-
sonderten Aufsatz wissenschaftlich thematisiert, im »Biich-
lein vom gesunden und kranken Menschenverstand« fiir
ein breiteres Publikum auf eine fast dichterische Weise
gestaltet, nachher aber doch von der Verdffentlichung aus-
geschlossen und dann in der letzten, praktischen Phase
seines kurzen Lebens in einem Seminar verwirklicht, das
Franz Rosenzweig im Freien Jiidischen Lehrhaus in Frank-
furt iiber »jiidisches Denken« hielt, ein Denken von der
Offenbarung her, das also immer Antwort ist auf die ur-
spriingliche Anrede Gottes, ein Denken, das innerhalb der
jidischen Traditionen verlaufen kann, immer aber indi-
viduell ist und Antworten auch auf die aktuellsten Fragen
sucht, ein Denken auch, das die tiefsten und hochsten Ge-
danken in einer Sprache wagt, die bei aller Niichternheit
und Klarheit dem Herzen nahe sind — und dem Tun.

Zu jiidischer Diasporaexistenz gehdren apologetisches Den-
ken und stindiger Dialog mit der Umwelt. So stellte sich
Franz Rosenzweig auch nach seiner Heimkehr im Ge-
sprich seinen christlichen Freunden. Als griindlich ver-
trauter Kenner beider Gemeinden war er wie keiner sonst
dafiir priadisponiert: Mit den hervorragendsten Voraus-
setzungen ausgestattet, ist er nicht allein zum Wiederbe-
griinder des jiidisch-christlichen Gesprichs in der Neuzeit
geworden, sondern hat diesen Dialog auch gleich am An-
fang auf eine seither kaum wieder erreichte Héhenlage
gefiihrt. Wie zu Zeiten der frithen Jesusgruppen sprachen
Juden, die Christen geworden waren, mit einem Juden,
der Jude geblieben ist, wieder offen, frei, partnerschaft-
lich miteinander. Vor allem im Briefwechsel mit Eugen
Rosenstock forderte Franz Rosenzweig von Christen
nichts weniger als die volle Anerkenntnis des Judentums
als einer offenbarungsbegriindeten und unaufgekiindigten
Gemeinschaft vor Gott — mit allen Konsequenzen. Aber
auch wohl kein Jude vor Franz Rosenzweig hat in solch
umfassender Weise das Christentum in seiner gewordenen
Gestalt anerkannt. Er hat nicht nur Jesus als Juden, als
Bruder, wie Martin Buber, und nicht nur das Jiidische in
der Kirche, wie Leo Baeck, positiv aufgenommen, son-
dern die reale Existenz der Kirche als Ganzes. Er sah es
nicht als seine Aufgabe, das Christentum vom jiidischen
Standpunkt aus zu kritisieren, wenn er auch gelegentlich
auf Schwichen hinwies, sondern er suchte den vollwerti-
gen Partner eines Gesprichs, in dem er die eigene Position
stirken wollte und den anderen herausforderte, Stellung
zu beziehen und sich des Eignen desto mehr bewusst zu
werden. Vielleicht kann sogar der andere, der Aussen-
stehende, die Wirklichkeit seines Gegeniiber unbefangener
als Ganzes gelten lassen als den eigenen Bereich, fiir den

er mitverantwortlich ist und folglich verpflichtet, Kritik
zu iben, wo die ihm notwendig erscheint. Vor allem im
»Stern der Erlosung« hat Franz Rosenzweig ein geradezu
vollkommenes Bild der Kirche neben dem der Synagoge
aufgestellt, das Bild einer faszinierenden Glaubensweise,
die aber nicht die seine werden konnte, weil er sich tiefer
und dauernd in der anderen gegriindet wusste. Diese neue,
ganz freie, ganz menschliche, aber eben nicht nur mensch-
liche, sondern bestimmte — jiidische, christliche — Haltung
gelang Franz Rosenzweig in einer Zeit, als die Kirche
weit entfernt war von theologischer Toleranz und in der
schon der Antisemitismus in Deutschland drohende For-
men anzunehmen begann. Einen ungezwungeneren Zu-
gang zum Christentum ist vielen Juden heute durch die
Existenz des Staates Israel gegeben. Christen wiederum
sind die Augen fiir das Judentum durch den Holocaust
aufgegangen. Aber bis zur Verwirklichung einer Partner-
schaft im theologischen Gesprich ist noch ein weiter Weg,
Die christliche Theologie muss erst einmal aufhoren, das
Gesprich mit dem Judentum als eine Frage der antiken
Geschichte abzutun, sie muss den lebendigen, gegenwirti-
gen Partner wahrnehmen und vom Wissen um die antike
und die weitere Geschichte her eine aktuelle Begegnung
wagen. Der Freiburger Rundbrief gibt seit Jahren Hilfen
auf diesem Weg, und auch unsere Arbeit am Institutum
Judaicum in Tiibingen weist in diese Richtung und sieht
dies als ihren Auftrag.

So wichtig Franz Rosenzweig das gegenseitige Gesprich
war, so scharf hat er auf der anderen Seite eine organi-
sierte Missionstitigkeit abgelehnt. Juden haben nicht n&-
tig, zum Christentum iiberzutreten, sowenig wie umge-
kehrt. Die ganze Wahrheitist Gottes allein, Menschen — Ju-
den wie Christen — haben nur teil an ihr, und deshalb
muss die Kirche auf den Anspruch, sie allein zu besitzen,
verzichten und erkennen, dass auch die Synagoge aus die-
ser Wahrheit lebt. Gerade um der ganzen Wahrheit niher-
zukommen, sind die beiden verschiedenen Wege ndtig
und ist das Gesprich hiniiber und heriiber unerlisslich.
Was aber die Erlsung betrifft, lieferte Franz Rosenzweig
eine kithne Umkehrung der geliufigen christlichen Be-
hauptung, indem er den Ort der beiden theokratischen
Gemeinden bestimmte, die sich scharf von allem Heidentum
unterscheiden: Juden sind schon beim Vater, wihrend
Christen erst durch den Sohn zu ihm kommen. Fiir die
Synagoge, diese endzeitliche Enklave inmitten der hiesi-
gen Welt, hat die Zukunft schon begonnen, vergegen-
wirtigt sie doch mit ihrem Leben die Erlosung; die Kirche
dagegen muss immer noch messianische Drangsal erleiden,
fiir Weltzeit ist sie unterwegs zum Ziele hin. Wihrend den
Juden eine Art priesterlichen Verzichtes auf aktive Teil-
nahme am Weltgeschehen obliegt, sind Christen mit der
Aufgabe betraut, die Welt zu erhalten und zu gestalten,
durch Bewihrung der Wahrheit das Kommen des Reiches
vorzubereiten. Der »verstockten« Juden Amt ist’s, der
»voreiligen« Christen Erldsungsiiberschwang zu dimp-
fen, sie zu niichternem Gehorsam zu vermahnen, sie an
die Wirklichkeit der hiesigen Welt zu erinnern. Christen
haben solchen Wichterdienst dringend ndtig, Diaspora-
juden aber sind bestens dafiir geeignet, denn in Jahrtau-
senden litt niemand sonst wie sie, trug niemand gleich
ihnen mit eigenem Leibe die Last der unerldsten Welt.
Solch arbeitsteilige Partnerschaft setzt echte Toleranz
voraus, wie sie nur in der Diasporasituation notig, darum
aber auch moglich ist. Einer ist auf den anderen als ande-
ren gewiesen und auf ihn angewiesen. Aber nur wer bei
sich heimisch ist, vermag Wesentliches in die andere Ge-
meinschaft einzubringen. Demnach hat der andere nicht
nur ein Recht, sondern geradezu die Pflicht, unverwechsel-
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bar er selbst zu sein. Sein Anderssein wird von anderen
nicht zuerst als Begrenzung empfunden und nicht als Be-
lastung ertragen, sondern dankbar als Erweiterung und
Bereicherung ihres Eigenen angenommen.

Wihrend in der friiheren Philosophie der einsame Denker
monologisierend und freihindig ein Gott, Welt und
Mensch logisch umfassendes und geschlossenes System
konstruierte, war Franz Rosenzweig fiir sein deskriptives
Denken auf moglichst viele konkrete Erfahrung angewie-
sen: Er brauchte Raum und Zeit, seine Sinne und seinen
gesunden Menschenverstand dazu, vor allem aber Part-
ner, mit denen er dialogisch seinen Wahrheitsanteil eru-
ieren konnte; er hatte, mit der Offenbarung in der Mirte,
seinen Standpunkt gefunden, von dem aus er seine Fragen
in alle Richtungen schickte; sein Horizont blieb offen fiir
andere Horizonte. In gemeinsamem Gesprich — in dem
immer recht hat, wer zuletzt gerade spricht, das darum
erst zu Ende ist, wenn Gott das letzte Wort gesprochen
haben wird —, durch dialogische Erfahrung also, erstehen
die selbstindigen Wirklichkeiten von Gott, Welt und
Mensch im offenen System eines vielfiltig gegenseitigen
Bezuges.

Damit ist Franz Rosenzweig ein Entdecker der dialogi-
schen Existenz des Menschen geworden. Schon ehe 1923
Martin Bubers »Ich und Du«-Biichlein erschien, hatte
Franz Rosenzweig am 19. Oktober 1917 an Eugen Rosen-
stock geschrieben und unterstrichen: »mein Ich entstebt
im Du«. Mit seinem Hauptwerk, dem »Stern der Er-
l8sung«, legte er dann einen im neuen Sprachdenken be-
griindeten, kabbalistisch anmutenden Entwurf mit einer
strengen Symmetrie von Schdopfung, Offenbarung und
Erldsung vor. Die Schulphilosophie mit ihrem Monismus
wurde vernichtend kritisiert und zum alten Denken ab-
gewertet. Auf den Triimmern des Idealismus — in Begeg-
nung mit der Protestphilosophie und durch Einbeziehung
jlidischer Tradition, indem also das bislang Bestimmende
zuriickgedringt und das zuvor Vernachlissigte heraus-
gestellt wurde — erstand als Auslegung des Hohenliedes
der Bibel eine Ich-Du-Philosophie, die in eine Darstellung
der beiden Offenbarungsgemeinden miindet, wobei sich
deren Beschreibung nicht an dogmatischen Selbstaussagen
orientiert, sondern phinomenologisch vorgeht und das
Geheimnis jeweils dem Leben selber ablauscht, wie es sich
in den beidseitigen liturgischen Uberlieferungen aus-
driicke.

Das Denken gilt im Judentum nicht als Selbstzweck, viel-
mehr will die Wahrheit bewihrt werden im eigenen Le-
ben und im Leben der anderen. Wollen Juden in den Be-
dringnissen der Diaspora iiberleben, dann koénnen sie
nicht als Vereinzelte, dann miissen sie als Familien in-
mitten der Gemeinde leben. Franz Rosenzweig dringte
es weg vom Theoretisieren — darum lehnte er auch das
Angebot einer Habilitation und einer damit gesicherten
Professur ab, und hin zur Verwirklichung — darum be-
griindete er einen jiidischen Hausstand und wendete sich
der Erwachsenenbildung zu. Gerade am praktischen Voll-
zug des hiuslichen Lebens kann klar seine Position zwi-
schen Liberalismus und Orthodoxie erkannt werden. Die
Rosenzweigs entschieden sich fiir eine Art »paulinischerc,
also gut friihjiidischer Existenz: Selbstverstindlich hielten
sie den Sabbat und die Feste, daheim auch die Kaschrut, so
dass jeder, auch der Frémmste, zu ihnen kommen konnte;
zugleich bewahrten sie sich aber die Moglichkeit, zu je-
dem, auch dem Freiesten, ob Jude oder Christ, gehen und
mitsamt ithm essen zu kdnnen. Zur Verwirklichung zihlt
wohl auch, dass Franz Rosenzweig noch als Todkranker
unermiidlich kreativ blieb, vor allem, da er seinen Opti-
mismus, seinen Humor und sein Licheln nicht verloren-
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gab. Wenn sich im Krankenzimmer regelmissig ein Kreis
von Freunden, als Minjan, zu gemeinsamem Gebet ver-
sammelte, so war damit nicht allein Offentlichkeit, sondern
vor allem auch die Offenheit und die Verbindung mit der
gleichzeitig in der Synagoge versammelten Gemeinde dar-
und hergestellt.

Fiir wohl am wichtigsten erachtete er aber die Aufgabe —
unerldsslich fiir den Bestand des Judentums gerade in der
Diaspora —, mit Wort und Tat Lehrer und Erzieher zu
sein. Er wollte anderen helfen, Jiidisches zu kennen und
zu leben - alles ohne Zwang, in voller Freiheit. Jeder
Heimkehrer sollte, gleich einem Rekonvaleszenten, behut-
sam Schritt nach Schritt erst wagen, eigene Form, eigenes
Mass, eigenen Weg zu finden. Damit einer dem anderen
dabei helfen konne, war die Erneuerung einer jahrtau-
sendealten jiidischen Einrichtung notig. Indem Franz Ro-
senzweig das Freie Jiidische Lehrhaus zu Frankfurt am
Main begriindete und leitete, schuf er am Beginn der
zwanziger Jahre nicht allein ein Zentrum jiidischen Uber-
lebenswillens und freien Widerstandes gegen die allge-
meine Entfremdung von der Bibel und den aufkommen-
den Antisemitismus, sondern wurde auch zu einem Forde-
rer der Erwachsenenbildung, sein Institut zum Vorbild
fiir spitere Volkshochschulen und Akademient — weshalb
jetzt auch sein Denkmal vor dem Gebiude der Volks-
hochschule seiner Heimatstadt Kassel steht. Er iibernahm
selbst einen Teil des Lehrhausprogramms, gelegentlich
wurden zur Attraktion auch bedeutende Personlichkeiten
fiir Lehrauftrige und Gastvorlesungen eingeladen — Mar-
tin Buber kam bald regelmissig; aber nicht grosse Namen
und geschliffene Vortrige, sondern das regelmissig-ge-
meinsame Lernen und Einiiben von Jiidischkeit galten als
wichtig, wobei auch Schiiler zu Lehrern wurden und Leh-
rer selbstverstindlich immer Schiiler blieben. Wer immer
kam, er war willkommen, gleich welcher Richtung oder
Partei er angehorte, Hauptsache, dass aus schlechteren
Juden bessere Juden wurden. Vor allem mehr Jiidischkeit
war den Juden in Deutschland damals vonn&ten, Denken
mit dem gesunden Menschenverstand, Leben in der Ganz-
heit. Moses Mendelssohn hatte am Beginn der Neuzeit
seine Juden europiisiert und eingedeutscht. Sie haben ihre
Lektion gut, fast zu gut gelernt, so dass ihre Nachfahren
am liebsten nur noch Menschen, Europier, Deutsche — und
nicht mehr Juden - sein wollten. Deshalb war nun das
Gegenteil, eine neuerliche Rejudaisierung, erforderlich:
Juden sollten sich wieder als Juden geben, nicht wie zuvor
auf-geben, sie sollten wieder heimkehren, wieder werden,
was sie sind, ohne damit ihre Solidaritit mit dem Gast-
land zu schmilern; wie sich Juden seit der Aufklirung
schimten, Juden zu sein, so sollten sie sich zukiinftig
schimen, keine Juden zu sein. Die Schwiche des Liberalis-
mus zeigte sich an seiner Hilflosigkeit gegeniiber dem
Antisemitismus, Wer aber, wie Franz Rosenzweig, auch
die entschiedene Antwort der Zionisten fiir sich ablehnte,
der musste entweder zum Christentum {ibertreten oder
aber wieder Mut fassen zum Judesein inmitten der
Diaspora: als Licht und Salz fiir die Volker, bereit, mit
ihnen zu leben oder auch durch sie zu leiden.

Das Schicksal des Diasporajudentums wurde zwar weit-
hin von der Mehrheit des jeweiligen Gastvolkes bestimmt:
Die Palette der Verhaltensmuster reichte vom iiblichen

4 Die Stadt- und Universititsbibliothek Frankfurt a. M. hat aus An-
lass des 50. Todestages die Ausstellung »Franz Rosenzweig 1886 bis
1929« vom 13.12. 1979 bis 10. 1. 1980 gezeigt, die in der Zeit vom
3.3, bis 22.3.1980 wiederholt wurde. Den einfiihrenden Vortrag
hielt Dr. Reinhold Mayer. — Die Stadt- und Universitidtsbibliothek
hat zu der Ausstellung ein Begleitheft herausgegeben. — Die Aus-
stellung verdiente es auch, anderenorts gezeigt zu werden.
(Anmerkungen d. Red. d. FrRu).



Ausschluss bis zu seltener Toleranz. Seit der Aufklirung
weitete sich aber fiir Juden der Freiraum, so dass sie zeit-
weilig selber iiber das Verhiltnis von Beziehung und Di-
stanz zu ihrer Umgebung bestimmen konnten und muss-
ten. Dies geriet aber oft zu einem lebensgefihrlichen
Balanceakt. Juden waren viel zu lange gedemiitigt wor-
den, als dass sie sich noch hitten zuriickhalten konnen;
darum gaben sich viele jetzt kritiklos hin, bereit, auch ihr
Bestes, was sie hatten — ihre Jiidischkeit —, aufzugeben
und die Taufe anzunehmen, deren sich ihre Viter jahr-
hundertelang unter unsiglichen Martyrien erwehrt hatten.
Andere blieben zwar Juden, gerierten sich aber deutscher
als die Deutschen — etwa Franz Rosenzweigs jiidischer
Lehrer Hermann Cohen. Kein Wunder darum, dass sie,
unheimisch im Jiidischen geworden, den Deutschen erst
recht unheimlich wurden, dass sie auf kiihle Distanz, auch
auf scharfe Ablehnung und offenen Hass stiessen, wo sie
mit Bereitschaft, gar Dank oder Gegenliebe gerechnet hat-
ten. Statt zu Mitmenschen aufgewertet und zur Selbstver-
wirklichung ermuntert, wurden Juden verunsichert. Ihre
Situation spitzte sich zu: Wo sie eine Synthese und Sym-
biose erhofften, mutete man ihnen eine fatale Alternative
zu; was sich erginzen wollte, das sollte auseinandergeris-
sen werden. Das Verhiltnis von Judentum und Deutsch-
tum ist — mindestens theoretisch — zu einem unldsbaren
Problem geworden. Weil Franz Rosenzweig diese Brisanz
je linger, desto mehr wahrnahm, wollte er sich zu diesem
Thema nicht ausfithrlich dussern. Echte Probleme lassen
sich im Unterschied zu bloss vermeintlichen allein prak-
tisch 16sen. Das gedanklich hdchst problematische Ent-
weder-Oder erfuhr Rosenzweig lebensmissig als ganz
selbstverstindliches Sowohl-als-auch. Er war ganz Deut-
scher, lebte er doch aus und in deutscher Geschichte, Kul-
tur und Sprache wie nur wenige sonst. Und er war ganz
Jude, also nicht nur deutschsprechender, nicht nur Jude in
Deutschland, sondern bewusst und gewollt — deutscher
Jude und jiidischer Deutscher. Die Wahl des jiidisch-deut-
schen Schicksals erschwert und kompliziert zwar das Le-
ben, ermdglicht es aber auch. Zwei Korperhilften er-
ginzen sich; nur in ungebrochener Zweiheit sind sie lebens-
fihig; getrennt voneinander wiren beide tot. Im Zweifels-
falle wollte Franz Rosenzweig der jidischen Seite Vor-
rang gewihren — sie verglich er mit der Kérperhilfte, in
der das Herz liegt; entsprechend musste sich dann das
Staatlich-Politische mit dem zweiten Rang begniigen.
Nicht als ob das Zweite gering geachtet wire, aber es
herrscht eine gewisse Zuriickhaltung, gerade so viel Di-
stanz, wie notig ist, um kritikfihig zu bleiben, sowohl
dem Staat der Gastsassschaft als auch dem damals schon
geplanten Staat der Juden gegeniiber. Das Erbe aus dem
Talmud der Hillel-Pharisier gab Juden den Mut und die
Kraft zum Nonkonformismus, zum Uberleben als Gottes
Minoritit inmitten der anderen und der vielen. Jude sein
war fiir Franz Rosenzweig gleichbedeutend mit: im Golus
leben, mit: Diaspora-Existenz. Mit einer fiir ihn geradezu
erstaunlichen Harmlosigkeit konnte er etwa am 16. Ja-
nuar 1918 schreiben: »Seien wir also Deutsche Und Ju-
den, ohne uns um das >und« zu sorgen .. .« Und doch war
ihm gerade das grosse Und des Zusammenspiels der bei-
den Welten wichtig. Im Judentum begegneten ihm Krifte,
die er im Deutschtum vermisste. Ein wesentlicher Kultur-
beitrag kdnnte von Juden eingebracht werden, wenn die
Deutschen dafiir offen und wenn die Juden dafiir jiidisch
genug wiirden, wiren und blieben. Denn das Judentum
ist fihig, sich immer neu zu sikularisieren. Hier sind noch
Quellen unerschlossen geblieben. Aber aus ithnen vermé-
gen nur Menschen zu schdpfen, die ihr Judentum bejahen
und maximalisieren. Also nicht allein um ihres eigenen

Verwirklichens willen miissen sie jiidischer werden, son-
dern auch um ihrer Umwelt willen. Gerade als Juden kén-
nen sie am meisten geben, am besten dem Ganzen dienen.
So hat Franz Rosenzweig selbstlos seine jiidische Arbeit
gerade auch als fiir Deutsche getan verstanden, war aller-
dings realistisch genug, nicht auf Anerkennung von seiten
seiner christlich-deutschen Zeitgenossen, sondern erst auf
posthume Wiirdigung durch deren Nachfahren zu rech-
nen. Wir haben inzwischen lernen kdnnen, dass ein Volk
in die Barbarei zuriickfillt, das den Kulturbeitrag seiner
Juden zuriickweist, und wir spiiren, welche Chance ver-
tan, welche Liicke durch die Vertreibung und Ausmordung
der Juden entstanden ist.

Franz Rosenzweig kannte Aufklirung und Zionismus,
bejahte auch das Positive beider Richtungen: dort die For-
derung, sich seines Verstandes zu bedienen, hier das Wis-
sen um Zion als die Mitte der Welt. Aber ebenso lehnte er
beide Bewegungen ab als extreme, gerade deshalb ver-
lockende neuzeitliche Méglichkeiten, die Judennot vor der
Zeit zu beenden. Er fand seinen Platz irgendwo zwischen
Paris und Jerusalem. Mendelssohn und seine Jiinger zur
Linken glaubten, dass sich mit den Idealen Freiheit,
Gleichheit, Briiderlichkeit alte jiidische Hoffnungen er-
fiillten, und wihnten das langersehnte messianische Reich
als gekommen. Geschichtswirklichkeiten verblassten, Un-
terschiede fielen, aus Juden wurden sogar Menschen. Aber
je mehr sie Menschen wurden, desto weniger blieben sie
Juden. Das europiische Judentum, noch geschwicht vom
sabbatai-messianischen Fieber, erhielt durch die Aufkli-
rung neben und trotz aller befreienden Wirkung den
nichsten, fast t6dlichen Stoss: Die Tore des Gettos taten
sich auf, seine Bewohner zogen aus — ins Leere. Als dann
die Reaktion der Antisemiten die erstaunten Juden erneut
zuriickwies, da stand Herzl zur Rechten auf und zeigte
einen neuen Weg — ins Land der Viter. Dieser Riickzug
in die eigene Geschichte hat restaurative und zugleich
utopische Ziige: Dass dieses Volk in diesem Land zukiinf-
tig wieder leben soll, ist ebenfalls urjiidischer messiani-
scher Glaube. So zogen manche von der Assimilation ent-
tiuschte, vor allem sikularisierte Juden ins Israelland, wo
sich’s in einem kulturgeschichtlich-nationalen Rahmen auch
unjiidisch (im religidsen Sinn) leben lisst. Mit sichtlichem
Wohlgefallen zitierte Franz Rosenzweig seines Lehrers
Hermann Cohen abfillige Bemerkung iiber die Zionisten:
»Die Kerle (nach anderer Version: die Halunken) wol-
len gliicklich sein.« In der Gegenwart ldsst sich bestdtigend
beobachten, dass manche freien Juden aus Wohlstands-
lindern nach Israel iibersiedeln, weil sie sich damit der
Diaspora-Alternative entziehen, sich entweder assimilieren
oder orthodoxieren zu miissen. Toratreue fiirchten, Ge-
samtisrael kdnnte zerbrechen in ein diaspora- und tora-
treues Judentum einerseits und in ein freies und natio-
nales Israeltum andererseits.

Anders als Martin Buber und dhnlich wie Leo Baeck ver-
hielt sich Franz Rosenzweig gegeniiber dem Zionismus; er
war kein ausgesprochener Gegner, konnte sich aber auf
politischer Ebene auch nicht aktiv fiir zionistische Ziele
einsetzen. Vielmehr hielt er sich betont zuriick, weil er
beide Bewegungen, Aufklirung und Zionismus, fiir siku-
larisierte Messianismen hielt, deren hauptsichlichster Feh-
ler darin liege, dass sie Aus- und Abwege seien. Nur als
Behelf und Notldsung kénnten sie gelten, nicht aber als
das, was sie eigentlich sein wollen, als Er-ldsung. Diese
praktische Entscheidung ruhte bei Franz Rosenzweig auf
einer umfassenden theoretischen Basis — christlich ausge-
driicke: Sie war die klare Konsequenz aus einem theologi-
schen Gesamtkonzept. Er verhielt sich in dem Masse un-
aufklirerisch und a-zionistisch, wie er insgesamt als Jude
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(wenn diese Unterscheidung moglich und verstindlich
wire) nicht nur speziell a-christlich, sondern allgemein
a-messianisch oder anti-messianisch war. Aus dem glei-
chen Grund wie den Ubertritt zum Christentum lehnte er
also auch die Zugehgrigkeit zum Zionismus ab; seine Di-
stanz gegeniiber Aufklirung und Zionismus erklirt sich
aus seinem grundsitzlichen Verstindnis von Judesein:
Juden diirfen dem Messianismus weder zur Linken (Auf-
klirung) noch zur Rechten (Zionismus) verfallen; sie miis-
sen sich aller voreiligen Behauptung von sei es in der Ver-
gangenheit stattgehabter oder sei es in unmittelbarer Zu-
kunft erwarteter Erldsung erwehren, gleichgiiltig, ob sie
von Christen, von modernen Heiden oder von sikulari-
sierten Juden postuliert wird. Denn Messianismus ist we-
sentlich Katastrophenideologie, iberspannte Apokalyptik,
intoleranter Zelotismus; damit lassen sich Revolutionen
entfesseln und Institutionen zerstdren. Damit wire aber
Juden in der Diaspora wenig geholfen. Einem so tief um
die Ordnung besorgten Denker wie Franz Rosenzweig
war an der Erhaltung der Welt und ihrer Einrichtungen
gelegen. Solange die hiesige Welt noch nicht wirklich er-
16st ist, gilt es, niichtern zu bleiben und mit gesundem
Menschenverstand dariiber nachzudenken, wie das Uber-
leben der Gemeinde in Weltzeit gesichert werden kann.
Juden erinnern durch ihre blosse Existenz daran, dass die
Erl8sung noch aussteht und da sie nur kommt, wo die
Welt als Schépfung und die Offenbarung als Gebot er-
fasst, wo Welt und Gebot tiglich erneuert und erhalten
werden.

Die wohl typischste und unentbehrlichste Golus-Arbeit ist
das Ubersetzen heiliger Texte. So iiberfliissig das in einem
Judenstaat wire, in dem alle Hebriisch spriachen, so not-
wendig erwies es sich zu allen Zeiten in allen Lindern der
Zerstreuung: einmal weil die Juden selber gute Uber-
setzungen brauchten, zum andern weil auch den iibrigen,
der Mehrheit des Gastlandes, die Weisung aus Zion be-
kannt werden sollte. In Franz Rosenzweigs Tagen waren
viele Juden in Deutschland des Hebriischen nicht mehr
kundig; viele Christen verschmihten das »Alte Testa-
ment«, schmihten es gar als Judenbuch. Wihrend Martin
Buber von frither Jugend an mit dem Hebriischen wie
selbstverstindlich vertraut war, lernte Franz Rosenzweig
als Gymnasiast, Student und Soldat diese ithm wichtige
und von ihm geliebte Sprache griindlich kennen. Beide
wollten aber ihre Jiidischkeit in Deutsch ausdriicken;
Breite, Tiefe und Schonheit dieser Sprache hatten sie er-
fahren und verstanden sie auszuschdpfen. So waren beide
glinzend ausgestattet fiir diesen Dialog zwischen Bibel
und Gegenwart, fiir einen Briickenschlag zwischen den
beiden einander entfremdeten Welten. Ausgezogen, den
Luthertext zu revidieren, mussten sie, threr wachsenden
Erkenntnis gemiss, bald eine ihren christlichen und jiidi-
schen Vorgingern entgegengesetzte Richtung einschlagen:
Luther hatte den Text zu den Lesern gebracht, Mendels-
sohn seine Juden Hochdeutsch gelehrt; jetzt aber musste
der allzu bekannte, eingingige, abgewetzte Text wieder
aufgerauht und verfremdet werden; Leser und Hérer soll-
ten wieder Jiidisches lernen, vor allem aber einem unver-
stellt anderen, einem ungewohnt Fremden, einem echten
Gegeniiber, eben dem Ich und Du der Offenbarung be-
gegnen, das in Anspruch nimmt, Gehdr und Gehorsam
fordert. Einerseits sollte der Abstand der Jahrtausende
spiirbar werden, aber doch die Stimme heute ertdnen, die
Stimme der Offenbarung, deren besonderer Inhalt durch
bestimmte Form transparent wird. Darum bemiihten sich
die Ubersetzer auch nicht um Schdnheit, sondern nur um
Treue gegeniiber dem vorhandenen Urtext. Denn nicht
allein, was der Text sagt, ist wichtig, sondern auch, wie er
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es ausdriickt. Die Leiblichkeit und Sinnlichkeit des Ur-
lautes wird ersehen und erfasst, Laut und Wort, Struktur
und Rhythmus sind nachgeschaffen, Leitworte und Atem-
holen beibehalten. Die Ubersetzung kommt in jeder Hin-
sicht dem Hebriischen so nahe wie sonst keine und ist doch,
trotz alles Gewagten, zugleich erstaunlich deutsch.

Die beiden Ubersetzer waren tief vertraut mit beiden
Kulturrdumen: der modernen Wissenschaft und der jiidi-
schen Tradition. Grundsitzlich hatten sie eine wissen-
schaftliche Haltung dem Text gegeniiber und waren der
protestantisch-deutschen Bibelkritik und besonders der
Formgeschichte weithin als Arbeitshilfe verpflichtet, wenn
sie auch deren historisch-kritischen Voraussetzungen und
Ergebnisse nur mit Vorbehalt und Einschrinkungen iiber-
nahmen. Dagegen verarbeiteten sie auch die Schitze tra-
ditionell jiidischer Exegese mit ihren philologischen, struk-
turellen und inhaltlichen Beitrigen und hatten zudem ei-
nen ganz eigenen, unmittelbaren Zugang zur Textgestalt,
der sie nicht zunichst mit dem Misstrauen des Gelehrten,
sondern mit dem Vertrauen des Horchenden begegneten.
Dieser kritisch glaubige Zugang soll hier kurz am Pro-
blem der Wiedergabe des Gottesnamens deutlich gemacht
werden. Wihrend in der protestantisch-alttestamentlichen
Wissenschaft ganz selbstverstindlich und ohne jede Riick-
sichtnahme auf jiidisches Empfinden der Gottesname aus-
gesprochen und geschrieben wird, lehnten Martin Buber
und Franz Rosenzweig dies ebenso selbstverstindlich und
entschieden ab. Anfinglich iibersetzten sie das Tetra-
gramm wie die grossen Vorbilder (Septuaginta, Vulgata,
Luther) mit »Herr«. Aber der Gedanke an christliche Le-
ser liess sie bald davon Abstand nehmen, weil Christen
fast zwangsldufig wie seit je so auch jetzt diesen Herrn
mit ihrem Christus Jesus identifizieren. Aber gerade sie
sollten lernen, dass etwa mit dem Herrn, dem guten Hirten
von Psalm 23, nicht Jesus, vielmehr einzig der Gott Is-
raels angesprochen ist. Darum wihlten sie, recht iiber-
raschend, die Reiheder Singularpersonalpronomina, gross-
geschrieben ICH, DU, ER, um jede Verwechslung unmég-
lich zu machen und um das Aktuell-Dialogische der Of-
fenbarung zu vergegenwirtigen.

Die beiden Partner hatten schon frither gemeinsame Uber-
setzungserfahrungen gemacht: Franz Rosenzweig hatte
Martin Bubers chassidische Legenden beurteilend gelesen
und Martin Buber die Hymnen des Jehuda Halevi mit
seiner Ermunterung und Kritik begleitet, eine Arbeit, bei
der Franz Rosenzweig schon Gedanken iiber das Grund-
sdtzliche des Ubersetzens herausgestellt hatte. So erkannte
er die wesenhafte Einheit aller Sprachen, die Vorausset-
zung dafiir ist, dass Ubertragungen von einer Sprache zur
andern tiberhaupt moglich sind. Durch eine Ubersetzung,
die etwas zu sagen hat, wird die fremde Sprache deshalb
auch stets bereichert und verindert, und sie ist gleichzeitig
ein Beitrag zur zukiinftigen, messianischen Einheit der
Sprachen, die nicht in einer kiinstlichen Zwischensprache,
sondern in den einzelnen Sprachen selbst geschicht. Bei der
Bibeliibersetzung tauschten die Freunde ihre Rollen von
»Dichter« und »Muse«, wie Franz Rosenzweig es genannt
hatte, aber er selbst war doch mehr als blosse Muse, er
bedachte jeden Ausdruck, jede Wendung selber mit, und
oft gingen iiber eine einzige Stelle mehrere Briefe hin und
her, bis sie endlich bei Martin Bubers wdchentlichen Be-
suchen festgelegt wurde. Den Mengenanteil von Rosen-
zweigs Mitarbeit hat er selber einmal errechnet, als Buber
ihm die Teilung des Honorars vorgeschlagen hatte und
ihn auf etwa ein Fiinftel bewertet. Franz Rosenzweig war
der philologisch Radikalere, der die Wortgenauigkeit, das
Eindringen in den Wortgehalt auf die Spitze trieb, der



dariiber wachte, dass die Ubersetzung nicht z# deutsch
wurde, besonders was den Satzbau betraf. Er nannte es
die rabies theologiae, die theologische Leidenschaft, nicht
irgendeine Gefilligkeit, um deretwillen schliesslich doch
Hirten stehen blieben und die wohl identisch ist mit ei-
ner philologischen Leidenschaft, da ja eine Theologie des
Wortes mit der Philologie Hand in Hand gehen muss.
Tatsichlich wachte Franz Rosenzweig als »Grimmscher
Worterbuchmensch« mit einer »genialen Pedanterie« iiber
die Einhaltung einmal angenommener Prinzipien, so die
Nachahmung wort- und lauthafter Ahnlichkeiten, Wort-
wiederholungen, besonders bei Leitmotiven, das Zuriick-
gehen auf die sinnliche Urbedeutung eines Wortes. Gerade
auf dem letzten Gebiet, das Martin Buber entdeckt hatte,
entwickelte Franz Rosenzweig eine intensive eigene Schop-
ferkraft, setzte sich auch leidenschaftlich fiir die gefun-
denen Ausdriicke ein, was gelegentlich zu einem geistigen
Ringkampf fithrte, wenn Buber die Seite der Lesbarkeit
vertreten zu miissen glaubte. Jedoch nannte er dankbar
die Mitarbeit Rosenzweigs ein Meisterstiick helfender Kri-
tik. An Intensitit des kritischen Denkens und schopferi-
schen Gestaltens war der todkranke Franz Rosenzweig
seinem gesunden Freund gleichrangig und hat das ge-
meinsame Ringen um eine dem Urwort adiquate Uber-
tragung iber den Tod hinaus befruchtet. Insgesamt be-
deutete wie die Lehrhausarbeit so vor allem auch die
Verdeutschung der Schrift in schwierigster Diasporasitua-
tion am Vorabend der Zerstrung des deutschen Juden-
tums einen Akt des politischen Widerstandes: an unvor-
bereitete und verunsicherte Juden gerichtet war es Hilfe
und Zuspruch, an marcionisierte und antisemitische Chri-
sten gerichtet aber Anfrage und Angebot. Die letzte von
Juden geschaffene Ubersetzung der hebriischen Bibel ins
Deutsche war ein Gastgeschenk des scheidenden Juden-
tums: Erinnerung an eine verschmihte Liebe, die den ver-
lassenen Beschenkten mahnt und verpflichtet.

Seit Franz Rosenzweigs Tagen haben sich sowohl auf
weltpolitischer Ebene als auch im jiidischen Bewusstsein
erschiitternde Verinderungen vollzogen, die ursichlich
miteinander verbunden sind: In der Folge des Zweiten
Weltkrieges und der Judenausmordung ging, schlimmer
als es jemand ahnen konnte, die Geschichte des deutschen
Judentums zu Ende, und es erstand, imponierender, als
viele es zu hoffen wagten, im Israelland der Judenstaat.
Beide Wirklichkeiten scheinen eine zukiinftige Diaspora-
existenz unmoglich und damit eine Diasporaideologie un-
ndtig zu machen. Aber einmal wird Judentum — wie auch
Christentum — zu allen Zeiten und an allen Orten, also
auch im Israelland, etwas Diasporaartiges an sich haben
miissen, wenn es bleiben will, was es sein kann und soll,
da es sich stindig unterwegs weiss als das wandernde Got-
tesvolk, zum andern aber hat es immer ausser dem Zen-
trum in Zion eine weite jiidische Diaspora gegeben; und

IIT »Ein tapferes Weib . . .«*

Erinnerungen an die Begegnung mit Edith
(23.1.1895 — 15.11.1979)

Von Doris Riitmmele, Baden-Baden

Die Tiir dffnete sich, und zwei ebenso kluge wie giitige
Augen empfingen mich. War die vorherrschende Emp-
findung bei dieser Begegnung mit der zierlichen alten
Dame die der Sympathie, bewegte mich beim Abschied

* Vgl u. S. 34.

es wird in Weltzeit neben dem Staat Israel das Diaspora-
judentum geben miissen; denn wie die Diaspora das Zen-
trum, so braucht Zion die Diaspora, um leben und iiber-
leben zu kdnnen. Dass dies richtig ist, zeigt die Tatsache,
dass seit dem Erstehen des alt-neuen Staates auch die
Diasporajudenheit wieder selbstbewusster geworden ist:
Juden haben, gerade auch in der Diaspora, seitdem sie
wissen, dass sie im Notfalle der Verfolgung im Israelland
eine grundrechtlich garantierte Aufnahme finden, wieder
den ndtigen Mut zum Judesein; andererseits haben Dia-
sporajuden in menschlicher, materieller und geistiger Hin-
sicht entscheidend zur Entstehung und Entwicklung ihres
Staates im Land Israel beigetragen. Somit ergibt sich, dass

_auch eine Ideologie der jiidischen Diaspora zukiinftig so

ndtig sein wird wie eh und je. Denn die Juden der Dia-
spora sollen, soweit es nur geht, beides sein, moderne und
jiidische Menschen. Die Chance dazu ist kaum einmal so
giinstig gewesen, wie sie es gegenwiirtig ist. Franz Rosen-
zweigs Werk wird fiir die L8sung dieser schwierigen Auf-
gabe eine wesentliche Bedeutung behalten. In den USA
ist das schon seit etwa einer Generation erkannt, dort ist
es lingst entdeckt und hochgeschitzt. Aber auch ander-
wirts, wo immer und solange es Diaspora geben wird —
wo etwa Juden unter Christen wohnen werden — wo eine
Synthese geschaffen werden muss zwischen Tradition und
neuen Werten, da wird dieser Stern leuchten und einen
Weg weisen.

Dass hier aber auch eine Wegweisung fiir das Christentum
bereit liegt, ist aus dem bisher Gesagten zu erschliessen.
Aus der Wurzel des Judentums erwachsen und in der Welt
daher mit dhnlichen Problemen behaftet — etwa Diaspora-
situation, Erneuerung der Tradition, Bibeliibersetzung und
-erklirung —, kann es bei Franz Rosenzweig Denkansitze
finden, die sein eigenes Fragen nur befruchten kdnnen. Das
Anderssein der Kirche wiederum, das er so tief respektiert
hat, findet in seinen Werken ein Bild, das Christen be-
troffen machen kann. Nicht wie ein Spiegelbild, das wir
immer schon unwillkiirlich mit unserem Auge wunsch-
gemiss korrigieren, sondern wie das Portrit durch einen
Kiinstler, der das Geheimnis eines Menschen gestaltet, der
in das Bildnis mehr hineinlegt, als das Urbild von sich
weiss. So konnen Christen bei Franz Rosenzweig manche
Ziige ihrer Religion erstaunt oder erschreckt wahrnehmen,
die sie bisher noch nicht gekannt haben und die einen An-
satz bilden kdnnten zur Weiterentwicklung. Franz Rosen-
zweig ist gegen Ende seines Lebens mit dem rabbinischen
Titel eines Morenu — unser Lehrer — ausgezeichnet wor-
den, als einer in der Kette der Lehrer, welche die Tora
vom Sinai deutend durch die Geschlechter weitergereicht
haben. Wenige von ihnen sind so befihigt gewesen, von
ihrem festen Standpunkt im Judentum aus auch Lehrer
der Christen zu werden. Seiner gedenken meint von ihm
lernen.

Scheinmann-Rosenzweig

vor allem verehrende Bewunderung vor der I cistung
ihres Lebens: existentiell, moralisch und intellektuell.

Beredt und in gewihlter Sprache berichtete sie aus
ihrem Leben an der Seite Franz Rosenzweigs. Nichts
persdnlich Intimes nach Art klatschfreudiger Berufswit-
wen gab es da zu hiren; was sie sagte, bezeugte Ver-
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trautsein und Ebenbiirtigsein mit dem, von dem sie
sprach. Die alte Dame entwarf ein Lebensbild des jung
verstorbenen jiidischen Philosophen. Sie bestach durch
ithr Wissen und die Souverinitit, mit der sie selbst wis-
senschaftliche Terminologie handhabte, nicht weniger als
durch die Leistung ihres Gedichtnisses. Immerhin war sie
83 Jahre alt.

Das Jidische war ihr zur Lebensaufgabe wie zum
Schicksal geworden, obwohl ihr das nicht an der Wiege
gesungen ward. Als ilteste von drei Tochtern des kaiser-
lichen Justizrats Rudolf Hahn wurde sie am 23. Januar
1895 in Berlin geboren. Das Wort Jude horte sie zum
erstenmal, als sie mit sechs in die Schule kam. Der Gross-
vater viterlicherseits war zwar im pommerschen Stolp
Rabbiner gewesen, lebte seit seiner Pensionierung eben-
falls in Berlin, wo er den Vorabend des Sabbat in der
Familie seines Sohnes zu feiern pflegte und den Segen
fiir den Freitagabend sprach. Am Samstagmorgen nahm
die Grossmutter Edith in eine der grossen modernen Syn-
agogen mit, wo das Kind vor allem von Orgelspiel und
Chorgesang beeindruckt war, doch sonst natiirlich nichts
verstand. Das Wort Jude ist in dem assimilierten Eltern-
haus damals nie gefallen.

Wie an einem der ersten Schultage die jiidischen Kinder
aufgefordert wurden, sich vor der Klasse zu versammeln,
damit sie zu einer anderen Klasse in den Religionsunter-
richt gefiihrt wiirden, da wusste Edith nicht, was sie
machen sollte. Sie guckte — und blieb da, wo sich die
meisten befanden. Das waren natiirlich nicht die jiidi-
schen Kinder. Als sie davon zu Hause erzihlte, hielt sich
ithr Vater doch fiir verpflichtet, ihr zu sagen, dass sie
Jiidin ist, und er erzihlte ihr mehr iiber das Judentum.
Prigend wurde dann die Begegnung mit der Religions-
lehrerin. Von der padagogisch ausserordentlich begabten
Frau wurde Edith so stark beeinflusst und beeindruckt,
dass sie begann, Jiidisches in ihrem Elternhaus einzufiih-
ren — sehr zum Arger ihrer Eltern. Des Vaters Kommen-
tar: »Ich hab doch das gliicklich alles weggeworfen, jetzt
fingt die damit wieder an!« Doch war sie nicht davon
abzubringen. Wiahrend ihrer ganzen Kindheit und
Jugend hat sie sich bemiiht, wo immer mdglich, Jiidisches
zu lernen. Nachdem sie in einem Sprachlehrerinnensemi-
nar zunichst Englisch studierte, belegte sie Kurse der
jiidischen Gemeinde zur Vorbereitung von Religionsleh-
rern fiir den Unterricht an Berliner Schulen (der jiidische
Religionsunterricht war wie der der christlichen Konfes-
sionen in die Schulen integriert). Sie erwarb dort Hebri-
ischkenntnisse, studierte die Bibel, Gebete und alles, was
mit dem Gottesdienst in Zusammenhang stand. Nicht zu
dieser Ausbildung gehorte das Talmudstudium. Ihre
Examensarbeit schrieb Edith Hahn iiber die Theodizee
bei Philo von Alexandrien. Nach dem Examen besuchte
sie gemeinsam mit ihrem spiteren Gatten Franz Rosen-
zweig — den sie bereits im Alter von zwolf Jahren als
Freund des elterlichen Hauses kennengelernt hatte — die
Hochschule fiir die Wissenschaft des Judentums in Ber-
lin. Hier wurde sowohl nach der Methode des Talmud
unterrichtet, als auch nach den Methoden moderner Wis-
senschaft das Judentum erforscht. Diese Hochschule fiir
die Wissenschaft des Judentums war einem breiteren
Publikum zuginglich, das sich fiir jiidische Dinge inter-
essierte: Literatur, Geschichte, Dichtung, so etwa mittel-
alterliche jiidische Dichtung, dann natiirlich Hebriisch.
Die zentrale Figur dieser Hochschule war Leo Baeck;
Hérmann Coben war ihr prominentester Professor. Seine
Montagsvorlesungen begannen am Abend — damit auch
Berufstitige teilnehmen konnten —, Ubungen schlossen
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sich an und dauerten bis tief in die Nacht. Der Wortfith-
rer in diesen Diskussionen war Franz Rosenzweig.
Schliesslich unterrichtete Edith Hahn als jiidische Reli-
gionslehrerin an einem Berliner Realgymnasium. Franz
Rosenzweig hatte sich als Kriegsfreiwilliger gemeldet
und erlebte den Ersten Weltkrieg zuerst in Frankreich
und dann auf dem Balkan, wo er als Frontsoldat sein
philosophisches Hauptwerk schrieb: »Der Stern der
Erlésung«.

Im Mirz 1920 heirateten Edith Hahn und Franz Rosen-
zweig. Das war kein »coup de foudre« — man hatte sicl
iiber gemeinsame Interessen gefunden, und man stammte
ja auch aus derselben Welt. Vier Monate nach der Hoch-
zeit zog das junge Paar nach Frankfurt, wo Franz
Rosenzweig seiner Erkenntnis folgend das Freie jiidische
Lehrhaus griindete. Er hatte cine glinzende wissenschaft-
liche Laufbahn an der Universitit Berlin ausgeschlagen,
um »Gemeindediener« zu werden, wie seine Mutter es
kopfschiittelnd nannte. Aber was ihm in den Kriegs-
jahren aufgegangen war, war ihm zur Verpflichtung
geworden: »Das Erkennen ist mir nicht mehr Selbst-
zweck. Es ist mir zum Dienst geworden. Zum Dienst am
Menschen.« Das Freie jiidische Lehrhaus sollte nicht nur
eine jiidische Volkshochschule sein, sondern es sollte in
einer desorientierten Gesellschaft zur jiidischen Selbstbe-
sinnung fiihren, es sollte vom biblischen Glauben her
verstanden ein sinnvolles konkretes Leben schaffen.

Die Frankfurter Jahre sollten zu einer Zeit der Priifun-
gen und der Bewihrung werden. Zunichst wechselte das
junge Paar von einem mdblierten Zimmer zum andern,
von einem Provisorium zum andern, da wegen der gro-
ssen Wohnungsnot jener Jahre so schnell nichts Passendes
zu finden war. Dass sie wihrend dieser Zeit fiir einige
Wochen mit den Einsteins unter einem Dach lebten und
oftmals an deren Hausmusik teilnehmen durften,
gemeinsam musizierten, war eine erfreuliche Rander-
scheinung in grauer Zeit. Zermiirbt von der vergeblichen
Wohnungssuche wollte Franz Rosenzweig Frankfurt
schliesslich den Riicken kehren und in Hamburg ein
Freies jiidisches Lehrhaus griinden, weil er dort auch eine
Wohnung bekommen hitte. Der Grosskaufmann Henry
Rothschild hat dies im letzten Moment verhindert. Er
verlangte von seinen Mietern in der Schumannstrasse 10,
die Mansarden zu riumen und die Dienstmidchen in die
geriumigen Wohnungen zu nehmen. Aus diesen Mid-
chenmansarden entstand eine Mehrzimmerwohnung mit
Kiiche und Bad. Das junge Paar hatte sein erstes eigenes
Heim.

Doch bald folgte eine Zeit unvergleichlich hirterer Prii-
fungen. Im Januar 1922 erkrankte Franz Rosenzweig
an amyotropher Lateralsklerose, eine Krankheit fort-
schreitender Lihmung, die normalerweise in zwei Jahren
zum Tode fithrt. Frau Rosenzweig erwartete zu dieser
Zeit ihr erstes Kind. Da eroffnete ihr der Arzt, thr Mann
werde die Geburt des Kindes wahrscheinlich gar nicht
mehr erleben. Doch er erlebte die Geburt seines Sohnes
Rafael am 8. September 1922, und er feierte noch sieben
Geburtstage mit ihm. Denn die Krankheit nahm einen
atypischen Verlauf, kam nach einem Jahr zum Still-
stand. Im Spitjahr 1922 versagte zunichst die Schreib-
hand, im Mai 1923 die Sprache. Zunichst konnte Franz
Rosenzweig sich noch iiber eine Spezialschreibmaschine
mitteilen, doch als auch hierzu seine Krifte nicht mehr
ausreichten, bildete seine Frau anhand eines Alphabetes,
auf das er zeigte, Worte; als auch dies nicht mehr mog-
lich war, fuhr sie das Alphabet entlang oder sagte es auf,
und er gab durch Zeichen zu verstehen, welcher Buch-



stabe galt; auf diese miihevolle Art bildete sie Worte und
Sitze, die sie einer Sekretirin diktierte. »Ich muss mir ja
jede Sekunde >Geist« durch eine Minute schndesten All-
tags erkimpfen« — so beschrieb Franz Rosenzweig seine
Situation. Bald war Frau Rosenzweig so geiibt, dass sie
oft nach wenigen Buchstaben die Worte, nach wenigen
Worten den Satz erriet. Und so fithrte Franz Rosenzweig
fortan alle seine Gespriche, diktierte Hunderte von Brie-
fen, iibersetzte gemeinsam mit Martin Buber den Beginn
der Schrift und verdeutschte die Geschichte des Jehuda
Halevi. Die Mansardenwohnung in der Schumannstrasse
hat er bis zu seinem Tode nicht mehr verlassen, und seine
junge Frau teilte dieses Schicksal mit ihm, denn sie
wurde zum einzigen Partner, dem er sich mitteilen und
iiber den er sich an Dritte wenden konnte. Sei es, dass er
eine Musikrezension fiir die Zeitung schrieb, dass er mit
Martin Buber allwochentlich den Fortgang der Bibel-
iibersetzungen besprach, mit seinen Schiilern Ernst Simon
und Gerhard Scholem gelehrte Gespriche fiihrte, die
Dichterin Margarete Susman oder die Schauspielerin
Channa Rowina empfing, die mit dem hebriischen
Theater »Habima« in Frankfurt gastierte, oder dass er
sich mit Karl Wolfskehl unterhielt, der Frau Rosenzweig
die »Wiirdige und Schicksalsgewiirdigte an seiner Seite«
nannte. Gespriche philosophischen und theologischen
Inhalts wusste sie ebenso souverin zu vermitteln wie Er-
Srterungen iiber Kunst oder politische Entwicklungen.
Anfangs duldete Franz Rosenzweig auch von keinem
anderen Menschen Hilfe in seiner Pflege. Deshalb lernte
die einstige Religionslehrerin bei einem Arzt das Sprit-
zengeben und pflegerische Grundkenntnisse. Spiter
gehdrte eine Krankenschwester ebenso zum Haushalt wic
eine Sekretirin und das Kindermidchen. Denn der Mut-
ter blieb keine Zeit, sich in dem Masse um das Kind zu
kiimmern, wie sie es gewollt hitte. Man fiihlte, wenn sie
dariiber sprach, dass dies noch immer an ihr nagte.

Am 10. Dezember 1929 starb Franz Rosenzweig.
Danach konnte sich seine Witwe der Erziehung ihres
Sohnes widmen. Sie wollte nachholen und war bestrebt,
den Sohn zum Ebenbild des Vaters zu machen. Rafael
erwies sich auch mehr und mehr als der Sohn seines
Vaters, aber nicht in der von der Mutter gewiinschten
Weise. Mit dem ganzen impulsiven Temperament, das er
vom Vater geerbt hatte, wehrte er sich instinktiv und mit
vitaler Intelligenz gegen die Rolle, in die er gedringt
werden sollte. Er hasste es, Geige spielen zu lernen, nur
weil sein Vater gut Geige spielte. Nach drei Jahren gab
die Mutter seinem Widerstand nach. Auch sonst suchte
Rafael sich seine eigenen Wege. Er ging in die zionisti-
sche Jugendbewegung und lebte spiter in einer Kom-
mune. Er dringte zur Auswanderung nach Palistina,
wihrend seine Mutter als iiberzeugte Deutsche die Ent-
wicklung nicht wahrhaben wollte. Rafael ging zunichst
allein. Seine Mutter folgte ithm einige Monate spiter,
1939, im letzten Moment.

Riickblickend fasste sie dieses Verhalten ihres Sohnes
unter dem Begriff Flegeljahre zusammen und fiigte mit
belegtem Timbre hinzu: »Er war lang in den Flegeljah-
ren.« Diese Eigenwilligkeit des Sohnes war dem preussi-
schen Erziehungsideal ihrer Kindheit und Jugend diame-
tral entgegengesetzt. Ein von ihrem Vater iiberliefertes
»Fithrungsbuch« iiber seine drei T&chter erlaubt kleine
Einblicke in jene Berliner Kinderstube. So wird tadelnd
und zensierend vermerkt, wenn die Kinder bei Tisch
ungefragt schwatzten oder gumpelten und dafiir in die
Ecke stehen mussten. Oder wenn gar der Vater den Aus-
klopfer holen musste, weil sich die Kinder zankten. Es

wird aber auch lobend erwihnt, dass sie etwas von ihrem
Taschengeld fiir die vom Erdbeben von Messina Betrof-
fenen gegeben haben; dass Edith ein sehr gutes Zeugnis
nach Hause brachte, wenngleich sie in der Schule auch
einmal in der Ecke zu stehen hatte, weil sie iiber Tisch
und Binke gekrochen war.

Dieses iiberlebte Erziehungsprinzip verteidigend meinte
die alte Dame: »Es hat mir doch wahrlich nicht gescha-
det!« Und am liebsten hitte sie es gesehen, wenn ihre
acht Enkel und Urenkel im selben Stil erzogen wiirden.
Zuriick zu den weiteren Jahren der Priifung. Palistina
1939. Zusammen mit Rafael lebt sie in drei Zimmern
eines primitiven arabischen Hauses in Jerusalem. Im Hof
blithen Lavendelbiische. Davon bindet sie kleine Striuss-
chen und verkauft sie. Spater fiihrt sie einen Mittags-
tisch und verdient damit den Lebensunterhalt. Nach sei-
nem Abitur zieht Rafael, wie schon erwihnt, in eine
Kommune. Seine Mutter heiratet 1941 zum zweitenmal
und zieht nach Tel-Aviv. Max Scheinmann, bis zu seiner
Flucht Richter in Berlin, hatte sie wihrend der Schiffs-
reise nach Paldstina kennengelernt. In Tel-Aviv gab er
am Strand Gymnastikkurse fiir iltere Herren. Frau
Scheinmann-Rosenzweig arbeitete als ungelernte Kran-
kenschwester und betreute Patienten Prof. Ashkenazys,
einer der ersten Neurochirurgen, der sich auf Gehirnope-
rationen spezialisiert hatte. Er heilte damals Schizophre-
nie durch eine Gehirnoperation. (Allerdings ist man spi-
ter von dieser Methode abgekommen, da dieser Eingriff
zugleich eine sehr starke Personlichkeitsverinderung be-
wirkte.)

1950 reisten die Scheinmanns erstmals wieder nach Ber-
lin und kehrten 1957 endgiiltig in die Bundesrepublik
zuriick. 1971 starb Max Scheinmann.

Zum zweitenmal blieb die leiderfahrene Frau als Witwe
zuriick. Doch erwartete sie auch diesmal eine Aufgabe,
eine Aufgabe, die sie schon seit Jahren erfiillte — nicht
gerade zur Freude ihres zweiten Mannes. Thre Schwie-
gertochter, Dr. Rachel Rosenzweig, hatte ihr eine Arbeit
iibergeben, die sie selbst zwar begonnen hatte, aber nicht
fortfithren konnte: die Herausgabe der Briefe und Tage-
biicher Franz Rosenzweigs. 10 Jahre lebte die alte Dame
nun fiir und durch diese Hinterlassenschaft Franz
Rosenzweigs und bewahrte sich damit ihre erstaunliche
geistige Beweglichkeit. Sie sammelte, ordnete, recher-
chierte, erginzte, schrieb und schuf so ein eindrucksvolles
Werk.

Als sie vor einigen Jahren nach einer schweren Opera-
tion mit Antibiotika behandelt werden musste, verlor sie
durch die Nebenwirkungen des Medikaments fast das
gesamte Horvermogen und war darauf angewiesen, iiber
50 Prozent vom Mund abzulesen. Als sie auch noch die
meisten guten Bekannten und Freunde in Berlin durch
den Tod verloren hatte und sie fiirchten musste, dass
auch ihre eigenen Krifte beginnen kénnten nachzulassen
— trotz ihrer allmorgendlichen zehnminiitigen Gymna-
stik —, mietete sie sich 1976 in einem Wohnstift in Baden-
Baden ein. Das bedeutete ein weiteres Mal einen Neube-
ginn, nun im Alter von 81 Jahren. Abermals schuf sie
sich einen kleinen Kreis. Trotzdem fithlte sie sich oftmals
einsam, vor allem, als sie die zwei gewichtigen Binde der
Briefe und Tagebiicher der Offentlichkeit iibergeben
hatte. Sie erzihlte mir einmal wehmiitig, wie gern sie mit
einer Familie, und hitte sie auch nur aus einer Gruppe
zusammengewiirfelter Glaubensgenossen bestanden, das
Pessach-Fest bei sich gefeiert hitte. Aber es fand sich
niemand, und ihre Familie lebt in Israel. Wiedersehen
gibt es nur in den Ferien.
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Schliesslich erlebte sie in ihren letzten Jahren noch einen
Hohepunkt in dem Fernsehgesprich mit dem Religions-
philosophen Professor Bernhard Casper. IThre gesamten
Krifte hatte sie wochenlang auf diesen einen Nachmit-
tag konzentriert. Um 16 Uhr erschien sie, ausgeruht, in
einem lila Kleid zu den Dreharbeiten. Ihre aufrechte
Haltung und ihre freundliche Noblesse hatten etwas
Entschiedenes und zugleich Gewinnendes. Nach dem
ersten: »Ton ab! Kamera liuft! Eins die erste!« und der
einleitenden Frage war sie in ihrem Element. Sie schien
vergessen zu haben, dass ausser ihrem Gesprichspartner
ein ganzes Kamerateam mit all der unerlisslichen Tech-
nik zugegen war. Sie sprach mit beredtem Gesichtsaus-
druck und strahlenden Augen, schilderte anschaulich
Anekdotisches und berichtete iiber das jiidische Leben
damals in Deutschland, sie korrigierte lebhaft, wo es
galt, eine Legende zu berichtigen, sie lichelte und war
schon, wenn eine Erinnerung sie kurz begliickte; ihre
Stimme wurde um zwei Tonlagen tiefer, als sie von
den Leidensjahren Franz Rosenzweigs berichtete. Mit
bewundernswerter Klarheit legte sie das Ubersetzungs-

prinzip Franz Rosenzweigs dar, etwa indem sie anhand -

des hebriischen Originals eine Zeile der Luther-Uberset-
zung mit der der Buber-Rosenzweigschen verglich: »Der
Geist Gottes wehte iiber dem Wasser« — »Braus Gottes
briitete allilber den Wassern«. Mit dem sezierenden Vor-
gehen eines Sprachwissenschaftlers liess sie einen nachvoll-
ziehen, wie die Buber-Rosenzweigsche Verdeutschung
»den Geschmack und den Ton des Hebriischen geldufig
machen will«.

Welche Kondition und welche Disziplin bewies sie in
diesen Stunden! Die Dreharbeiten mussten nur unterbro-
chen werden, weil Film- oder Tonbandrollen ausgelaufen
waren oder weil fiir einzelne Fragen eine kiirzere Ver-

sion gefunden werden musste. Am Ende des Nachmittags
hatten wir die 45-Minuten-Sendung »im Kasten.

Als wenige Monate spiter die Sendung »Ein propheti-
scher Jude - Erinnerungen an Franz Rosenzweig« vom
Stidwestfunk ausgestrahlt wurde, lag der Star der Sen-
dung bereits auf der Pflegestation. Doch sie konnte die
Sendung sehen, und viele andere sahen sie auch und
kamen sie begliickwiinschen. Als auch ich mit Rosen
kam, leuchtete in ihrem Gesicht solche Freude, wie sie
nur bei einem Menschen zu finden ist, der ein tiefes
Gefithl der Begliickung erfahren hat. So war 50 Jahre
nach Franz Rosenzweigs Tod ihr Leben noch immer
durch ihn erfiillt.

Bald verschlechterte sich ihr Gesundheitszustand in be-
ingstigendem Masse, es folgten schliesslich Phasen des
Fiebers und der Bewusstlosigkeit. Tauchte sie voriiberge-
hend aus diesen Untiefen auf, war ihr Mitteilungsbediirf-
nis gross. Was sie dann sagte, war oft von surrealem
Inhalt, aber noch immer verfiigte sie iiber eine erlesene
Wortwahl und sprach in druckreifen Sitzen. Sie driickte
sich nicht minder gewihlt aus, wenn sie sich vehement
iiber tatsichliche oder vermeintliche Unzulinglichkeiten in
ihrem reduzierten Dasein empérte.

Als wir an ihrem 84. Geburtstag das Kaffeegeschirr
abwuschen, meinte sie scherzend: »Ich hab noch nicht
vor, so schnell schon abzutreten!« 10 Monate spiter, am
15. November 1979, kehrte sie aus tiefer Bewusstlosig-
keit nicht mehr zuriick und entfernte sich lautlos aus die-
ser Welt.

Thr Sohn, der in den letzten Wochen bei ihr war, bat
den Rabbiner, am Grab aus den Spriichen Salomos
[Gleichspriiche], Kapitel XXX, Vers 10-31 zu lesen:
»Ein tapferes Weib . . .«

Judisch-christliche Beziehungen

nach den Schriften von Cornelius A. Rijk™
In memoriam® (* 13, 10, 1921 in Schorn/Holland, T 29. 8. 1979 in Nijmegen)

Professor Dr. Rijk hatte seine Arbeit in den vorangegangenen 13 Le-
bensjabren ausschliesslich den jiidisch-christlichen Beziehungen gewid-
met. Zunichst war er von 1966~1972 verantwortlich fiir katholisch-
jiidische Beziehungen im Sekretariat zur Forderung christlicher Einbeit,
von 19733 bis zu seinem Tode war er als Direktor von »SIDIC3*
titig. Sein tiefes Interesse an dieser Frage reicht sebr viel weiter zuriick
in die Zeit, als er als junger Priester Professor fiir Bibelwissenschaft
(»Sacred Scripture«) am Philosophicum in Warmond/Holland war.

1 Mit freundlicher Genehmigung der Red. von »sidic, journal of the
service international de documentation judéo-chrétienne« entnehmen
wir diese Daten einer Gedenkausgabe fir C. A. Rijk (English edi-
tion) (vgl. S.3) sowie ferner einige darin enthaltene Abschnitte aus
Beitrdgen von C. A. Rijk und geben diese Texte in Ubersetzung aus
dem Englischen wieder. (Anm. d. Red. d. FrRu.)

2 Die in runden Klammern gesetzten Ziffern der Fussnoten be-
ziehen sich auf die Fussnoten der englischen Originalausgabe. Sonsti-
ge Anmerkungen d. Red. d. FrRu.

2a Vgl. u. Anm. 3.

3 S. dsgl.: The Secretariat for Promoting Christian Unity: »Infor-
mation Service« (Vatican City) No. 41, 1979/1V, S. 15.

3a Diese »Sidic«-Gedenkausgabe enthilt folgende Beitrige: Dedication:
To You Silence is Praise by Elio Toaff —~ The Pioneer — 1955 to 1972:
Biblican Pioneer in Dialogue by A.C.Ramselaar; Catholic-Jewish
Relations — Laying the Foundations by Jorge Mejia ~ The Man of
Dialogue: The Living Encounter by Uriel Tal; A World-Wide
Dialogue by William W. Simpson; God Works in Mysterious Ways
by Manfred Vogel - SIDIC — 1972 to 1979: It is not Your Duty to
Complete the Task by Renzo Fabris; Brothers Together by Augusto
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Aufgrund eben dieses biblischen Zugangs wurde Prof. Rijk — der in
logischer Schlussfolgerung dem jiidischen Volk die diesem gemiss
dem Plane Gottes rechtmissig zukommende Stellung einriumte —
[durch Kardinal Bea, Prisident des Einbeits-Sekretariats] nach Rom
berufen, um die Verantwortung fir die »Vatikanische Kommission
fiir die religiésen Beziehungen mit den Juden« zu Wbernehmen. Diese
Kommission sollte die Grundsitze der vatikanischen Erklirung
»Nostra aetate« verwirklichen helfen.

Das Kommen des Reiches?

Wenn ~ wie bereits erwihnt — nach christlicher Theologie
die Weltreligionen Wege zum Heil der Vélker sind, trifft
dies in besonderer Weise auf die jiidische Religion zu. Es
kann keinen Zweifel daran geben, dass die Biicher des
Tenach und die der ganzen jiidischen Tradition auf das
Kommen des messianischen Zeitalters, des Reiches Gottes,
ausgerichtet sind, und wenn dhristlicher Glaube und Theo-
logie das Kommen Jesu als Messias und das Reich Gottes
verkiinden, so stellen sie fest, dass das messianische Zeit-

Segre; Two Pioneers Work Together by Marie Edward Berkeley -
The Theologian: Jewish-Christian Relations by Cornelius Rijk (s. o.
Anm. 1) — Teaching and Sharing: I have become Sion’s Guest by
Katherine MacDonald; The Church in Miniature by Irene Mary
Breslin; I was Glad when They Said to Me by Paul Molinari, Mary
Elain Tarpy — The Righteous Man Will Be at Rest: One God, One
Hope by Johannes Willebrands.

4 Vgl. englische Originalausgabe S. 26.



alter nur in der Person Jesu erfiillt wird. Es hat seinen
Ursprung in der Kirche, aber dabei bleibt noch immer ge-
nug Raum fiir Erwartung und Vorbereitung auf das end-
zeitliche Reich. Es ist wohl bekannt, dass die im Neuen
Testament zum Ausdruck kommende christliche Grund-
haltung von einer eschatologischen Spannung bestimmt
ist, die nicht nur die Wiederkunft Jesu in Herr-
lichkeit betrifft, sondern auch eine wirkliche Verfloch-
tenheit der Jiinger Jesu in die Geschichte in Vorberei-
tung auf jenes endzeitliche Reich. Die Worte des
Petrus sind zum Beispiel in dieser Hinsicht sehr deutlich,
wenn sie Christen ermahnen, »in heiligem Wandel und
in Frommigkeit zu leben«, indem »ihr so die Ankunft
des Tages Gottes erwartet und beschleunigt .. .«301%), Die
jiidische Tradition und Religion, die sich auf den Tenach
griindet, ist klar ausgerichtet auf diese endzeitliche Ver-
wirklichung des Konigreichs Gottes. Durch Bibel und
Liturgie spricht Gott fortlaufend zum jiidischen Volk,
um ihm sein Wort zu sagen, ein Wort, das stets sowohl
aktiv als auch heilbringend ist. Somit ist das Judentum,
fiir sich selbst betrachtet, Zeuge der stindigen Gegenwart
des Herrn. Es ist zweifellos eine legitime Weltreligion
mit grossen Werten fiir die ganze Welts(1?) .,

Vor allem sollte man sich daran erinnern, dass der
hl. Paulus das Verhiltnis von Kirche und Judentum in
den weiten Kontext des Heils fiir Heiden stellte. Uber-
dies nennt er es ein Mysterium und meint damit eine
noch verborgene Dimension gottlicher Heilsgeschichte.
Aber es ist ein Geheimnis, mit dem man leben sollte, das
zu den tiefsten Anliegen christlichen Denkens und Tuns
gehoren sollte. Tatsichlich hat man dieses Geheimnis ge-
radezy vernachlissigt. Es hat in christlichem Denken und
in christlicher Haltung keine Rolle gespielt. Wir kénnen
vielleicht sagen, es wurde iibersetzt »mit Konversion«.
Aber dies ist keine sehr gute Ubersetzung eines Mysteri-
ums gegeniiber der Fiille der Offenbarung.

Obwohl die Kirche ihren unmittelbaren historischen Ur-
sprung in dem jiidischen Volk des 1. Jahrhunderts und
ihren Grundgedanken Ausdruck in den Biichern des
Neuen Testaments findet, weiss sie, dass sie wesentlich mit
der Erfahrung des ganzen Bundesvolkes verbunden ist.
Diese Uberzeugung ist im Einklang mit dem hohen Rang,
der den Biichern der Hebriischen Bibel als inspiriertem
Wort Gottes offiziell zukommt. Das bedeutet, dass die
Kirche der ganzen gottlichen Offenbarung treu sein wird,
wie sie in der ganzen Bibel zum Ausdruck kommt. Jesus
wird als der Messias und Sohn Gottes anerkannt, aber
nicht unabhingig von der Tradition und der Bibel seines
Volkes. Dies weist auf eine Mdglichkeit hin, dass im Lau-
fe der Geschichte wegen Opposition, Kontroverse und
apologetischer Haltung Werte der Hebriischen Bibel im
christlichen Denken und Leben vernachlissigt wurden. Je-
sus ist nach christlichem Glauben der wahre Messias: Ab-
gesehen von zwangsliufigen, einseitigen Ausdriicken die-
ses Messianismus in der Geschichte hat Jesus selbst darauf
hingewiesen, dass es noch vieles zu tun gibt und vieles
zu offenbaren ist, »der Helfer aber, der Heilige Geist,
den der Vater in meinem Namen senden wird, der wird
euch alles lehren«71®. »Noch vieles habe ich euch zu
sagen; aber ihr kdnnt es jetzt noch nicht tragen. Wenn
jener aber kommt, der Geist der Wahrheit, wird er euch
zur vollen Wahrheit fithren« 8119, Dies bedeutet, wie ich

518 2 Petr 3, 12. [Zur Ubersetzung der Texte des NT vgl. »Jerusa-
lemer Bibel«, 1968; vgl. u. a.: Die Bibel. Einheitsiibersetzung. Frei-
burg 1980. Herder. Anm. d. Red. d. FrRu.]

8t SIDIC, Vol. V, No. 1, 1972, S. 6 {., 10.

78 Jo 14, 26.

849715 16, 12 f.

meine, dass Jesus, der diese Worte sprach, und Johannes,
der sie aufzeichnete, iiberzeugt waren, dass noch nicht
alle Dimensionen des Messianismus Jesu erschlossen wor-
den waren; dass, wie Gabriel Moral richtig beobachtet
hat, diese »fortlaufende Offenbarung®« selbst in der kom-
menden Welt andauert, da es ein dauerndes Verhiltnis
zwischen dem transzendenten Gott und menschlichen

* Personen gibt — die menschliche Gemeinschaft. Man muss

das Verhiltnis zwischen der Kirche und dem Judentum
im Licht der vollen Offenbarung und Verwirklichung des
messianischen Reiches sehen. Die Bezichungen zwischen
der Kirche und dem Judentum miissen in wahrhaft oku-
menischem, tief respektvollem Geist studiert und gelebt
werden. Dies geht klar aus der vatikanischen Erklirung
iiber dieses Verhiltnis hervor und auch aus dem Kontext,
in dem die jiidisch-christlichen Bezichungen entwickelt
werden. Es ist auch klar, dass die Kirche wiinscht, dass
wir diese Beziehung aus eschatologischer Perspektive ent-
wickeln. Das Konzilsdokument, das der Zukunft ent-
gegensieht, stellt fest: »Mit den Propheten und mit dem
Apostel (Paulus) erwartet die Kirche den Tag, der nur
Gott bekannt ist, an dem alle Volker mit einer Stimme
des Ewgen Namen rufen, ihm dienen mit vereinter
Schulter«®0, ..

Kontinuitit — Diskontinuitit®®

Deshalb kénnen wir nicht einfach in Begriffen von Kon-
tinuitit oder Diskontinuitit sprechen. Beide treffen zu.
Es gibt Kontinuitdt, es gibt Unterbrechung, und es gibt
Erfiillung. Aber sie sind alle Aspekte einer fortgesetzten
Heilsgeschichte. Solange das endzeitliche Kénigreich Got-
tes nicht auf Erden errichtet ist, handelt Gott ausdriick-
licherweise durch Israel und die Kirche. Das Wort Gottes
wird immer noch an Israel gerichtet. Israel empfingt
noch immer die Gaben Gottes, »denn unbereubar sind die
Gnadengaben und die Berufung Gottes«10@D. Und ob-
gleich die Mehrzahl der Juden Jesus nicht als den Messias
anerkannte, bleibt dieses Volk Gott teuer und wegen
seiner Auserwihlung von Gott geliebt. Sogar die Nicht-
Anerkennung Jesu als den Messias bedeutet »Reichtum
fiir die Welt . . . und fiir die Heiden«!1(22), Wenn die Bibel
wirklich eine stindige Quelle des Glaubens und Lebens
sein soll, wenn die Botschaft der Bibel eine tigliche Wirk-
lichkeit bleibt, dann sollten die Beziehungen zwischen Kir-
che und Judentum immer betrachtet werden in diesem wei-
ten Kontext, in der tiefen Perspektive der vollendeten Er-
16sung der ganzen Menschheit. Die Kirche aus Juden und
Heiden ist, indem sie Jesus als den Messias anerkennt, sich
wohl bewusst, dass sie noch immer auf dem Weg zur end-
giiltigen Verwirklichung des Reiches ist. Sie weiss, dass in
Jesus das Reich tatsichlich verwirklicht worden ist, aber
diese Verwirklichung, diese Neuheit, in gewisser Weise die-
ses absolute Neue, nicht das endgiiltige Ziel ist, sondern
eine neue, unermessliche Dimension fortwihrenden gottli-
chen Handelns in der Geschichte der Menschheit. Deswe-
gen werden wir in den Beziehungen zwischen Kirche und
Judentum immer drei Elementen begegnen: Kontinuitit,
Erfillung und Diskontinuitit; aber alle spielen eine Rolle
bei der Vorbereitung des endzeitlichen Reiches Gottes in
einem neuen Himmel und einer neuen Erde. So scheint
mir, dass Gott durch den bleibenden Wert der Hebrii-
schen Bibel und jiidischer Tradition handelt sowie auch

8a Vgl. dazu: A. Wikenhauser, RNT 1961, S. 295.

920 Zonh 3, 9; Is S. 66, 23; Ps 65, 4; Rom 11, 11-32; SIDIC: vol. 5,
No. 1, 1972, S.12. [Zur Ubersetzung der Texte aus dem AT vgl.
N. H. Tur-Sinai. Jerusalem 1954.]

98 Ibid. S. 27.

102D Rom 11, 29.

138 Rgm 11, 12.
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durch beide, Altes und Neues Testament und christliche
Tradition, um sein Reich vollkommen zu errichten.

Kontinuitit und Erfiillungtite

Ein Denken im Sinne von Kontinuitit und Erfiillung in
eschatologischer Perspektive leugnet nicht den Unter-
schied, sogar nicht die Diskontinuitit zwischen Judentum
und Kirche, aber fiir einen Christen, der sein Denken auf
die Heilige Schrift und die gottliche Offenbarung stiivzt,
ist es nicht erlaubt, so zu handeln, als ob die Bedeutung
des Judentums und der jiidischen Religion mit der An-
kunft Jesu zu Ende gekommen und als ob das Judentum
ein Fossil der Vergangenheit sei.

Hier ist einiges anzumerken: Judentum und die Christen-
heit haben beide Entwicklungen gekannt, oft im Gegen-
satz und in polemischer Haltung gegeneinander. Nach
der Trennung zu Ende des 1. Jahrhunderts wurden sie
zu zwei getrennten Weltreligionen, die aber beide weiter
auf gottlicher Offenbarung beruhen und ihr Denken und
Leben, jede auf ihre Art und Weise, weiterentwickelten.
Zu einer Zeit, da wir von neuem die wesentlichen Bande
wahrzunehmen beginnen, mit denen uns der Herr der
Geschichte zusammenbindet, werden wir uns zunehmend
bewusst der biblischen Grundlage unserer Existenz und
der gemeinsamen Erwartung der eschatologischen Ten-
denz gottlichen Tuns in der Geschichte.

Es lohnt sich, einen Augenblick bei der Art und Weise
zu verweilen, wie das Vatikanische Konzil darum rang,
die Realitdt des Gottesvolkes zu erhellen. Noch einmal
benutzte das Konzil bekanntlich das biblische Konzept
vom »Gottesvolk«, um das Wesen der Kirche auszu-
driicken. Dies brachte notgedrungen die Frage mit sich
nach dem Verhiltnis zwischen Israel als Volk Gottes und
der Kirche als Volk Gottes. Man nennt die Kirche »das
neue Volk Gottes« 1223), Aber wie verhilt es sich dann
mit dem »alten« Volk Gottes? Die Texte geben dariiber
keine klare Auskunft. Aber die dogmatische Konstitution
iber die Kirche, die von den Juden heutzutage spricht,
stellt fest: »Diejenigen endlich, die das Evangelium noch
nicht empfangen haben, sind auf das Gottesvolk [d. i. die
Kirche] auf verschiedene Weise hingeordnet. In erster
Linie jenes Volk, dem der Bund und die Verheissungen
gegeben wurden und aus dem Christus dem Fleische nach
geboren ist (vgl. R6m 9, 4-5), dieses seiner Erwihlung
nach um der Viter willen so teure Volk: Die Gaben und
Berufung Gottes nimlich sind ohne Reue« (vgl. Rém 11,
28-29413/132(24) Die Erklirung {iber das Verhiltnis der
Kirche zu den nichtchristlichen Religionen spricht (nach
dem Kommen Christi) von »den Juden« und nicht vom
jidischen »Volk« oder »das Volk Gottes«. Doch in der
expensio modorum wird eindeutig festgestellt, dass das
Sekretariat zur Forderung christlicher Einheit damit »auf
keine Weise zu entscheiden beabsichtigt, in welchem Sinne
das jiidische Volk — nach den Worten der dogmatischen
Konstitution De Ecclesia Nr. 16 »dieses seiner Erwih-
lung nach um der Viter willen so geliebte Volk bleibt«.
Dies bedeutet nach dem Vatikanischen Konzil, dass es das
erwihite Volk bleibt, aber dass die genaue Bedeutung
dariiber weiter erforscht werden muss.

Wir konnen nicht bloss von einem Schisma sprechen;
Juden wie Christen sind Volk Gottes. Der Unterschied

11* Thid. S. 27,

1239 vl Die Erklirung iiber das Verhiltnis der Kirche zu den
nicht-christlichen Religionen »Nostra aetates.

1324 vel, Abbott, S. 24.

13* S. in: Die Dogmatische Konstitution iiber die Kirche (»Lumen
gentium«) aus: »Kleines Konzilskompendiume, hrsg. v. K. Rahner /
H. Vorgrimler. Herder Biicherei 270/71/72/73 (1966), S. 141.

Ibid. S. 28.
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zwischen ihnen besteht grundsitzlich in der verwirklich-
ten Eschatologie in Christus, die eine einzigartige Situa-
tion geschaffen hat, Die Christen sind mit diesem eschato-
logischen Ereignis verbunden, in dieses hineingetauft,
aber sie miissen seine Bedeutung und seine historische
Dimension in Zeit und Raum auf die ganze Geschichte
der Menschen ausdehnen. Die Juden andererseits, die
ihrem offenbarten Erbe treu bleiben und so ein Segen fiir
die Menschheit sind und das »noch nicht« des ganzen mes-
sianischen Zeitalters bezeugen, zwingen die Christen, sich
der Dimensionen des endzeitlichen eschatologischen Er-
eignisses lebendiger bewusst zu werden. Wenn beide, so-
wohl Judentum wie Kirche, auf diese Weise eine Rolle
in der Geschichte Gottes mit der Menschheit spielen, wird
eine notwendige Spannung zwischen ihnen bestehen,
eine Spannung, wie sie zwischen dem »noch nicht« und
dem »schon« besteht, aber beide sind auf dem Weg zur
und in der Perspektive der endzeitlichen Erfiillung. So
betrachtet, besteht andererseits ein dringendes Bediirfnis
fiir ein positives Verhiltnis zwischen Judentum und der
Kirche auf der Basis gottlicher Offenbarung selbst, ein
Verhiltnis, in dem sich durch echten Respekt, gegenseitige
Kenntnis und gegenseitiges Lernen, eine eschatologische,
aber tatkriftige historische Dynamik die Geschichte auf
ihre Vollendung zubewegt.

Partikularismus und Universalismust3a/1sb

Ein wesentlicher Punkt in diesem dialektischen Verhilt-
nis ist die Tatsache, dass das Judentum vor allem ein
Volk ist mit einer geoffenbarten Religion, verbunden mit
einem Land, hingegen ist das Christentum eine Religion,
die weder mit einem Land noch mit einer ethnischen
Gruppe verbunden ist. Hier spielt natiirlich die Span-
nung zwischen Partikularismus und Universalismus eine
Rolle. Aber das Judentum hat von Anfang an immer
eine universalistische Tendenz gehabt. Partikularismus
schliesst notwendigerweise nicht Universalismus aus;
beide gehdren wesentlich zur Heilsgeschichte. Gott rettet
die Menschheit nicht allgemein; er rettet diesen Menschen,
dieses Volk, und durch diesen Menschen, dieses Volk er-
reicht er alle anderen. Das bedeutet, dass es eine Heils-
Geschichte gibt. Geschichte ist immer konkret. Heils-
geschichte und gottliche Offenbarung ereignen sich in
der konkreten Welt durch und in Ereignissen.

Im Christentum werden Religion und Glaube manchmal
primir als eine Lehre angesehen, aber dann entsteht die
Gefahr, dass der Glaube zu sehr vom Leben getrennt
wird, dass er moglicherweise zu theoretischer Ansamm-
lung abstrakter Wahrheiten wird. Glaube ist vor allem
Ausdruck eines wirklichen existentiellen Bundes zwi-
schen Gott und dem Menschen, der das ganze Leben indi-
viduell und als Gemeinschaft miteinbezieht. Wihrend
Christen realistischer werden, ernsthafter an der Ge-
schichte teilnehmen, werden wir gleichzeitig mit dem er-
neuten Augenschein jiidischen Volkstums in der Errich-
tung ihres eigenen Staates konfrontiert14(25),

Verbundenhbeit von Volk und Land4a

Uber die religiose Dimension der Verbundenheit zwischen
dem jiidischen Volk und dem Land der Viter hat es Dis-
kussionen gegeben, aber es ist noch viel dariiber nachzu-
denken. Es ist nicht meine Absicht, dieses Problem aus-
fithrlich zu erdrtern, aber eines ist sicher: Die Verbin-
dung zwischen Volk und Land gehdrt zur Identitdt des

13b Vgl. dazu: Shemaryahu Talmon: Partikularismus und Universa-
lismus aus jiidischer Sicht, in: FrRu XXVII1/1976, S. 33—39.

1439 SIDIC, vol. V, No. 1, 1972, S. 12-14.

14* Tbid. S. 29.



jiidischen Volkes, und wenn wir unser Verhilmis ernst
nehmen wollen, muss diese Verbindung griindlich unter-
sucht werden5(®®), Wir miissen uns fragen, was diese
Verbindung, die sich auf die Offenbarung im Tenach
stiitzt, im Plane Gottes bedeutet und was sie deshalb fiir
uns Christen bedeutet. Diese Frage berithrt unter ande-
rem viele schwierige soziale, politische und historische
Probleme. Aber dies sollte uns nicht daran hindern, sie
ernsthaft in Betracht zu ziehen. Ich wage zu behaupten,
dass das offene und religidse Studium dieses Phanomens
uns helfen mag, den realistischen und historischen Cha-
rakter gottlicher Offenbarung besser zu erkennen und
so die unnatiirliche Trennung von Leben und Glauben zu
iiberwinden. Die Tendenz der modernen Theologie, die
Einbezichung der Gliubigen in soziale und politische
Realitdten!2(2?) hervorzuheben, mag einen Berithrungs-
punkt mit dem jiidischen Denken vorbereiten und ein
besseres Verstindnis zwischen Juden und Christen schaf-
fen. Dies mag eine tiefere, allgemeinere Teilnahme an der
Vorbereitung des Reiches Gottes auf Erden férdern. Dar-
iiber hinaus hat dieses Nachdenken iiber die Heilsge-
schichte moglicherweise eine Auswirkung auf mehrere
Aspekte christlicher Theologie, z. B. die Begriffe der Er-
16sung und des Messianismus, von denen einige in der
Schrift geoffenbarten Dimensionen wegen iibermissiger
Spiritualisierung vielleicht iibersehen worden sind.

Diese »weltlichere« Betrachtungsweise von Offenbarung
und Erldsung unterstreicht die menschlichen, horizon-
talen Aspekte geoffenbarter Religion. Dies steht zweifel-
los in Zusammenhang mit den heutigen Sikularisie-
rungstendenzen und mit den Bestrebungen, den Glauben
fiir den Menschen von heute relevanter zu machen. Je-
doch sollte diese Tendenz den gorttlichen Charakter der
Offenbarung und ihre ungeheuren und unbegteiflichen
Reichtiimer, wie sie der Herr seinem Volke kundgetan
hat und die ihren Hohepunkt in Christus erreichte, nicht
vernachlissigen oder schmilern. Es konnte eine unter-
schiedliche Betonung geben oder vielleicht eine Suche
nach einem vollstindigeren, totaleren Verstindnis und
einer Ausdrucksweise iiber die gdttliche Offenbarung in
der menschlichen Geschichte.

15(26) ygl, Die Erklirung der hollindischen reformierten Kirche, 1970.
15827 7 B, Meth, D. Bonhoeffer u. a.

Das Volk Gottests®

Die tatsichliche Erneuerung der Kirche beginnt die Chri-
sten aufzuwecken, so dass sie auf einige vergessene
Aspekte der christlichen und biblischen Botschaft auf-
merksam werden. Schon die Tatsache, dass das Vatikani-
sche Konzil erneut den Titel »Volk Gottes« betonte, be-
inhaltet ein Bewusstsein der Bewegung in eschatologischer
Perspektive. Uberdies mdchten viele Christen heute in
Ablehnung einet Uberbetonung von Institution und
Struktur die prophetische Aufgabe der Kirche unter-
streichen. Dies, wie sie sagen, wiirde eine glaubenstreuere
Antwort auf die biblische Offenbarung sein, die noch
immer die wirkliche Quelle christlichen Lebens sein
solle18(28),

Obenstehend sind einige Gedanken iiber den Weg, auf
dem eine christlich-theologische Sicht des Judentums
entwickelt werden konnte. Viel Arbeit, viel Studium und
Dialog sind noch nétig, doch scheint es mir, dass diese
Zeit der Forschung, der Erneuerung und der Offnung
einen sehr wichtigen Ausgangspunkt fiir ein wahres, tie-
fes Verstindnis zwischen der Kirche und dem Judentum
anbietet.

Eine grosse Aufgabe liegt vor Theologen, Exegeten, Hi-
storikern und Soziologen. Wir sehen uns vielen Schwie-
rigkeiten gegeniiber, Schwierigkeiten, die auf einigen
»traditionellen Ansichten« beruhen, auf gewissem Wider-
stand und Mangel an theologischer Flexibilitit und auf
der tiefen Realitit jiidisch-christlicher Beziehungen an
sich. Jedoch hat man den Eindrudk, dass eine neue Offen-
heit in offiziellen Kirchendokumenten und bei zunehmen-
der Zahl dhristlicher Denker, die sich eingehend befassen
mit dem Studium der Bedeutung einer sich rasch wan-
delnden Welt, die neue Mdglichkeiten fiir die Entwick-
lung einer christlichen Theologie des Judentums bietet.
Bisher gibt es in der christlichen Geschichte dafiir keinen
Prizedenzfallt7/17a(29),

15> Thid. S. 29.

1628 SIDIC, vol. V, No. 1, 1972, S. 14-16.

1729 1hid, S. 16.

17a Inzwischen erschienen seit dem Tod von C. A. Rijk zu dieser
Thematik: 1977: Clemens Thoma: Christliche Theologie des Juden-
tums. (Vgl. FrRu XXX/1978, S. 56—58.) Franz Mussner: Traktat
iiber die Juden, 1979 (s. u.).

Traktat fiir Juden und Christen

Ein Buchbericht von Clemens Thoma

Der Regensburger Neutestamentler Franz Mussner hat
sich mit seinem Buch: »Traktat iiber die Juden« (Kosel
Vetlag Miinchen 1979, 399 Seiten) uniiberhdrbar und
nachhaltig ins moderne christlich-jiidische Gesprich ein-
geschaltet. Der Schreiber dieses Berichts, der sich selbst
auch um das theologische Gesprich mit den Juden miiht
und der sich von Mussner wohlwollend verstanden weiss!,
hegt schon seit langem etwa folgenden Wunschtraum:
Ein ziinfriger Neutestamentler mit sicherem Blick fiir
neutestamentliche Details und grosse offenbarungsge-
schichtliche Zusammenhinge mége sich mit vollem Enga-
gement der christlich-jiidisch-menschheitsgeschichtlichen

1 Vgl.: »Christliche Theologie des Judentums« von Clemens Thoma.
Buchbericht von F. Mussner in: FrRu XXX/1978, S. 56 f,
(Anmerkungen d. Red. d. FrRu.)

Anliegen theologisch annehmen. Er diitfe kein zorniger,
iber Christentum und Kirche frustrierter Mann sein.
Voraussetzung fiir sein engagiertes Unterfangen sei viel-
mehr seine erwiesene Fihigkeit, genuin kirchlich-christli-
che Anliegen deutlich und Skumenisch zum Tragen zu
bringen. Mit gleicher Intensitidt miisse er vom tragischen
und schuldhaften christlich-kirchlichen Antijudaismus
betroffen sein und miisse fiir die Juden und ihren theolo-
gischen und humanen Rang vor seinen Kollegen und sei-
nem Publikum voll einstehen. — Ein Wunschtraum ist
immer zu hochgestochen. Mussners Buch hat aber sehr
viel davon realisiert.

Folgende Sitze, die ziemlich am Schluss von Mussners
Buch stehen und sich vorwiegend auf Rom 9-11 bezie-
hen, konnen einen giinstigen Einstieg in die Art und
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Richtung des Mussnerschen Denkens iiber die Juden, die
Christen, Jesus Christus und die Heilsgeschichte ver-
mitteln: »Was ist mit diesen eigenartigen >Wegen« der
Heilsfithrung Gottes erreicht? Jedenfalls dies: Damit
bleibt der Jude bis zum Ende der Zeiten: als Zeuge fiir
die Konkretheit der Heilsgeschichte, aber auch fiir die
Undurchschaubarkeit der gottlichen Heilsfiilhrung. Die
Tora hilft dem Juden dabei, Jude zu bleiben. Gott hat
nach Ex 9, 16 (= R6m 9, 17) einst den Pharao verstockt,
»damit ich an dir (dem Pharao) meine Macht erweise und
damit mein Name bekannt gemacht werde auf der gan-
zen Erde«. Er hat auch Israel verstockt, damit am Ende
seine sich aller erbarmende Macht und damit >die Gott-
heit Gottes« vor aller Welt offenbar werden« (333). »Der
Gott, der an Israel gehandelt hat und handelt, hat auch
an Jesus gehandelt. In diesem an Jesus von Nazareth
sich offenbarenden Handeln Gottes, besonders im Ster-
ben und in der Auferstehung Jesu, hat dann auch die
Kirche ihren legitimen Ort neben Israel, auch wenn der
Jude die Kontinuitit des Heils und des Heilshandelns
Gottes anders sieht als der Christ. Aber darob darf der
Christ nicht den Stab iiber den Juden brechen. Denn
Gott allein weiss letztlich, warum der Jude die Dinge
anders sieht als der Christ und warum fiir thn Jesus von
Nazareth nicht erkennbar und darum auch nicht annehm-
bar war und ist« (334).

Fiir Mussner bilden einerseits die bleibende Erwihlung
Israels — durch Schuld und »Verstockung« hindurch -
sowie andererseits der unchristliche Exodus der Kirche
aus Israel und der menschen- und judentumsfeindliche
christlich-kirchliche Antijudaismus den Rahmen, in den
er seine Gedanken und sein Engagement hineinstellt. Er
beschiftigt sich daher (bes. S. 88-175) intensiv mit dem
Alten Testament und betont dabei, man konne keine
scharfe Trennungslinie zwischen der alttestamentlichen
Theologie und der Theologie des Judentums ziehen
(119), weil das alttestamentliche Glaubenserbe und die
an die Viter gegebenen Verheissungen im heutigen
Judentum weiter wirken. Ebenso sind ihm alle Ankniip-
fungs- bzw. Kontinuititspunkte zwischen Altem und
Neuem Testament wichtig. Es schimmert bisweilen eine
verhaltene Freude zwischen den Zeilen hindurch, wenn
Mussner nach griindlicher Untersuchung auf eine theolo-
gische alt-neutestamentliche Entsprechung hinweisen
kann. Etwa: »Der Apostel Paulus hat durchaus richtig
erkannt, dass es sich in der Aussage von Gen 15,6 um
einen Basissatz von héchst theologischem Rang handelt
(vgl. Gal3,6; Rém4,3)« (111). Ahnlich merkt man
Mussners Betroffenheit, wenn moderne jiidische Jesus-
autoren, deren Einwinde er sehr ernst nimmt, von einem
gewissen »Un-Judentum« Jesu reden. Ihnen und gewis-
sen christlichen Abgrenzungsstrategen gegeniiber betont
er mehrmals, Jesus sei »nicht aus dem Rahmen des
Judentums herausgefallen« (z. B. 193, 195). Ja, er geht
in dieser Frage zu einem recht kilhnen Angriff dber:
»Jesus ist die eigentliche >Fruchtc Israels, der geistliche
>Extrakt,, die geistliche >Quintessenz« Israels, seine >Auf-
gipfelung:, seine »Summec. .. Er ist nicht bloss ein wah-
rer, unverfilschter Israelit (vgl. Joh 1, 47), sondern er
reprisentiert Israel. Ich fiirchte allerdings, dass ich mit
dieser These weder bei den Juden noch bei den christli-
chen Theologen gut ankomme« (208). ...»Wird ... Jesu
Judesein radikal genommen, dann wird Jesus als Israel
sichtbar und in diesem Augenblick die Bestimmung Isra-
els selbst. Der Gottesknecht Jesus und der Gottesknecht
Israel offenbaren ihre >Identitit. Worin k&énnte diese
bestehen? In den folgenden Entsprechungen:
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— Israel ist der Erwihlte Gottes — Jesus ist der Erwihlte
Gottes.
— Israel ist der »Gekreuzigte — Jesus ist der Gekreuzigte.
— Israel wird gerettet werden — Jesus ist der schon Ge-
rettete« (209).
Mussner wirft in diesem Zusammenhang christlichen
Theologen vor, dass das Judesein Jesu von ihnen doketisch
unterdriickt werde (210).
Die von Gott gnidig verfiigte innere Einheit und Offen-
heit zwischen alttestamentlicher Offenbarung und dem
Judentum einerseits und dem Neuen Testament anderer-
seits trigt nach Mussner intentionalen, die Geschichte
der ganzen Menschheit betreffenden Charakter: »Denn
dadurch, dass die Kirche Jesus von Nazareth als den
verheissenen Messias verkiindigte und verkiindigt, ist die
alttestamentlich-jiidische Messiasidee in das Denken der
Volkerwelt eingeriickt und in ihm virulent geworden,
aber nicht bloss durch die Kirche, sondern weiterhin auch
durch das Judentum selbst« (125).
Diese grossen historischen und theologischen Zusammen-
hinge von Abraham iiber Jesus Christus und die rabbini-
schen Weisen bis hin zum heutigen christlich-jiidischen
Weltauftrag sind von Mussner aus grosser innerer Weite
und Toleranz dargestellt worden. Will man aber nicht
im Pathos enden, sondern den Weg christlich-jiidischen
Verstehens, Geltenlassens und Aufmerksam-Machens
richtig weiter pfaden, dann hat man eine Menge von
Stolpersteinen ins Kalkiil zu nehmen. Mussner leistet
hier Unentbehrliches. Er vermag die teilweise horrende
Diskrepanz zwischen den Aussagen des Neuen Testa-
ments und dem anschliessenden Verstindnis der neutesta-
mentlichen Texte in den Evangelien und bei Paulus an
vielen Stellen aufzuweisen. In das »Auslegungsge-
schift« schlichen sich von allem Anfang an Vorurteile
und Verengungen ein. Mussner kommt zwar bei Paulus
nicht an einer gewissen Sachkritik vorbei: Es sei thm
(trotz Rom 3, 31) nur zum Teil gelungen, das Gesetz »in
seiner wahren Geltung und Bedeutung in der Heilsge-
schichte... hinzustellen« (231). Nach eingehender
Untersuchung einer ganzen Reihe von Stellen vermag
Mussner dann aber Paulus vor vielen Auslegern in
Schutz zu nehmen. »Paulus entreisst weder Abraham
noch die Schrift den Juden und reklamiert sie fiir die
Kirche« (234). »Dass Paulus das Christentum >helleni-
siert< habe, ist als absoluter Unsinn zu bezeichnen. Paulus
denkt in den »jiidischen Kategorien« ... Paulus gehort ja
gerade, dhnlich wie Jesus und Jakobus, zu den grossen
Ethikern des Judentums und des Christentums« (235).
»Die christliche Theologie muss endlich lernen, so iiber
Israel zu denken und zu reden, wie es der Apostel und
Jude Paulus getan hat« (241). In den Evangelien findet
Mussner mehrere Stellen mit einem stilisierten antiphari-
siischen Feindbild. Aus ihnen sei dann ein Antijudaismus
herausgelesen und gerechtfertigt worden. Letztlich aber
habe kein Evangelist — und erst recht nicht Jesus — die
Juden definitiv vom Heil abgeschrieben. Uber das Jo-
hannesevangelium als Ganzes urteilt er (vor allem im
Zusammenhang mit Joh 4, 22; 10, 15 f.) abschliessend:
»Trotz des >Antijudaismus< des Johannesevangeliums, wie
er vor allem in dem so oft mit einem negativen Akzent
versehenen Begriff >die Juden zum Ausdruck zu kommen
scheint und der in der christlichen Theologie Mitursache
ihres Antijudaismus wurde, hat der Johannesevangelist
das jiidische Volk nicht vom Heil abgeschrieben«
(292 £.).
Die Darlegungen Mussners iiber den in den Evangelien
aufscheinenden Antipharisiismus (253-281), iiber die



eventuell Schuldigen am Tode Jesu (293-305) und iiber
die Frage der Erkennbarkeit Jesu und seines Anspruches
fiir die damaligen Juden (310-335) sind — ausser den
Untersuchungen iiber Paulus und die Evangelisten -
weitere Voraussetzung fiir den Aufbau einer juden-
tumsfreundlichen und judentumsverbundenen Ekklesiolo-
gie. Ausser den zu Beginn dieses Buchberichts stehenden
diesbeziiglichen Sitzen sind folgende Aussagen fiir Muss-
ner besonders charakteristisch: »Die Kirche ist nicht das
Volk Gottes, das an die Stelle des alttestamentlichen
Gottesvolkes Israel getreten ist, vielmehr stellt die Kir-
che, die nach Rém 11, 1 nur >Mitteilhaberin an der Wur-
zel< (Israel und seine Viter) ist, das erweiterte Volk
Gottes dar, das zusammen mit Israel das eine Volk Got-
tes bildet« (24). Mussner macht hier keine rationalisti-
schen Heilsgeschichtskonstruktionen. Was ihn dabei fas-
ziniert, ist das undurchschaubare Handeln Gottes an
Israel vor der Kirche, neben der Kirche und trotz der
Kirche. Im Zusammenhang mit Rém 11, 26-28 frigt er
z.B., wie denn >ganz Israelc (auch das von Gott >ver-
stockte Israel<) gerettet werde. Er antwortet: . .. »einzig
und allein durch eine vollig vom Verhalten Israels und
der iibrigen Menschheit unabhingige Initiative des sich
aller erbarmenden Gottes, die konkret in der Parusie
Jesu bestehen wird. Der Parusie-Christus rettet ganz
Israel ohne vorausgehende >Bekehrung« der Juden zum
Evangelium. Gott rettet ganz Israel auf einem >Sonder-
wege, der ebenfalls auf dem Gnadenprinzip (sola gratia)
beruht und damit die Gottheit Gottes, seine >Wahls, sei-
nen >Ruf« und seine Verheissungen an die Viter und sei-
nen von allen menschlichen Wegen und Spekulationen
unabhingigen >Ratschluss< zur Geltung bringt« (59 {.).

Wo viel Licht ist, gibt es auch wenigstens ein bisschen
Schatten. Es wire wohl gut gewesen, wenn Mussner auch

die Targumim beigezogen hitte. Sie waren ja nicht nur
fiir Paulus, sondern auch fiir das pharisiisch-rabbinische
Judentum ein wichtiger Ausdruck ihres Bundes- und
Erwihlungsbewusstseins, ihrer Messias- und Geisteser-
wartungen und ihrer Beurteilung der nichtjiidischen
Volker. Die Targumim hitten Mussners Darlegun-
gen eine vielleicht noch deutlichere Fundierung im
Judentum gegeben. Ganz leicht am Rande des Mussner-
schen Buches stéren auch einige allzu kurze abwehrende
Aussagen iiber moderne jiidische Autoren und Strémun-
gen (Karl Marx, Ernst Bloch etc.). Sie wiren wohl besser
unterblieben (z. B. S. 171, 173). Von vielleicht grosserem
Gewicht ist folgende Kritik: Im Gefolge vieler jiidischer
Autoren schreibt Mussner: »Der Jude versteht sich ja
selbst falsch, wenn er das transzendente Geheimnis seiner
Existenz nicht mehr sehen will... Ein atheistischer
>Judec« ist eine scontradictio in adiectos, ein Widerspruch
in sich selbst« (33). Man weiss doch, dass es auch anders
tonen kann: ein atheistischer Jude sei zwar méglich, aber
ein Jude, der Christ werde, sei ein Widerspruch in sich
selbst! Ausserdem legt ja Mussner selbst grosses Gewicht
auf Rom 11, 32: »Gott hat alle in den Ungehorsam ein-
geschlossen, um sich aller zu erbarmen.« Ist es nicht eine
Art Kurzschluss, die atheistischen Juden — die sich auch
heute durchaus nicht als geistig-volkische Widerspruchs-
biindel fithlen — und die atheistischen Nichtjuden aus theo-
logischen Uberlegungen auszuklammern? Hier miissten
die theologischen Linien Mussners noch weiter ausgezogen
werden. Etwa die moderne-jiidische Mystik von Rav A. 1.
Kook kénnte dabei Hilfestellungen bieten.

Die kritischen Nebenbemerkungen konnen und diirfen
Mussners magnum opus nicht verdunkeln. Moge es fiir
viele Fachkollegen und Verkiinder paradigmatisch
werden.

Das Neue Testament in jiidischer Forschung

Eine Wiirdigung fiir Samuel Sandmel

Von Dr. Reinhard Neudecker SJ, Professor fiir rabbinische Literatur

am Pipstlichen Bibelinstitut Rom*

Am 4. November 1979 starb in Cincinnati Professor Dr.
Samuel Sandmel. Er galt in den USA als der exponier-
teste jtidische Wissenschaftler auf dem Gebiet des Neuen
Testaments und seiner Beziehung zum Judentum. Ein
franzosischer Katholik und international anerkannter
Exeget hat ihn als den besten jiidischen Neutestamentler
der Gegenwart bezeichnet.

Samuel Sandmel wurde am 23. September 1911 in Day-
ton, Ohio, geboren. 1937 wurde er am Hebrew Union
College, der Hochburg des amerikanischen Reformju-
dentums, zum Rabbiner ordiniert. An den Universititen
Duke und Yale studierte er Neues Testament und helle-
nistische Literatur. Seine Lehrer waren liberale Prote-
stanten. Besonderen Einfluss auf ihn hatte der bedeu-
* Prof. Sandmel bin ich 1969 zum ersten Mal begegnet und habe ihn
seit 1971 wihrend eines lingeren Studiums am Hebrew Union Col-
lege ~ Jewish Institute of Religion in Cincinnati tiefer kennengelernt.
Obwohl ich in erster Linie rabbinische Literatur studierte, betrachte
ich ihn als einen fiir mich entscheidenden Lehrer und als Freund. Vor
allen anderen Dingen schitzte ich ihn, weil er - wie man auf jiddisch

sagt — ein Mensch war. Die Wiirdigung sei ein bescheidener Dank an
ihn und die Institution, an der er gearbeitet hat.

tende Forscher des hellenistischen Judentums, Erwin R.
Goodenough, ein ordinierter Methodist.! Unter ihm hat
Sandmel mit einer Arbeit iiber Philo promoviert.2 Die
beiden verband Freundschaft. Und Sandmel sagte ein-
mal, allzusehr hinter dem Meister und Freund zuriickste-
hend, der Grossteil dessen, was er tiber Paulus geschrie-
ben habe, stamme von Goodenough, und er kénne nicht
mehr sagen, wo Goodenoughs Ansichten aufhéren und
seine eigenen »geringfiigigen Erweiterungen« beginnen.
Viel hat Sandmel von R. Bultmann gelernt und hat sich
zu seinen Schiilern gerechnet. Bultmann, »der grosste
Neutestamentler unserer Tage« und »einer der wahrhaft
Grossen aller Zeiten«, hat ihn wie zahllose christliche
Neutestamentler entscheidend beeinflusst.

Im Jahre 1952 wurde Sandmel an das Hebrew Union

t Goodenough bezeichnete sich als »Exchrist«. Das bedeutete jedoch,
wie Sandmel sagt, lediglich, dass er mit der traditionellen Religion im
Streit lag, nicht aber mit Gott.

2 Die Dissertation ist in iiberarbeiteter Form zuerst in HUCA 25 und
26 (1954 und 1955) unter dem Titel »Philo’s Place in Judaism: A
Study of Conceptions of Abraham in Jewish Literature« erschienen.
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College in Cincinnati berufen und war dort Professor
fiir Bibel und hellenistische Literatur (zu der das Neue
Testament gehort). Er hat etwas bedauert, dass ein Teil
seines Fachs, das Neue Testament, am Hebrew Union
College nicht voll zur Geltung kommen konnte.3 Da ihm
die gewiinschte Anregung durch akademische Lehrtitig-
keit fehlte, griff er um so eifriger zur Feder.4 Schliesslich
entwickelte sich eine Liebe zur Universitit von Chicago,
die dazu fiihrte, dass er 1978 einen Ruf an die theologi-
sche Fakultit annahm.

Sandmels Wissenschaft ist stark von seiner eigenen Per-
sonlichkeit geprigt. Was an ihm besonders auffiel, war
die Weite seines Interesses und dessen, was er »verant-
wortliche Kompetenz« nannte. Er hat einmal geschrie-
ben, die Wissenschaft zeige sich am besten, wenn sie so
breit und so vollstindig wie mdglich sei. Er besass einen
Sinn fiir die Wirklichkeit. Den gesunden Menschenver-
stand hielt er mit gutem Grund fiir die grésste und wich-
tigste Begabung eines Wissenschaftlers, und er besass ihn
selbst in vollem Mass.® Er vertrat personliche Auffas-
sungen, ohne sie durch die Meinung anderer absichern zu
miissen.

Sandmel war bescheiden. Es gab einen Berg von Wissen-
schaft; er beherrschte viel davon, und viel, so gab er zu,
beherrschte er nicht. Er hatte vieles gelesen, nicht alles.
Er stellte sein Wissen nicht zur Schau. Einem Buch, das
iber sein Spezialgebiet handelt, gab er den Untertitel:
»Sicherheiten und Unsicherheiten«. Er war iiberzeugt,
dass auf jedes Faktum aus dem ersten christlichen Jahr-
hundert, {iber das man sicher sein kann, neun Pseudofak-
ten kommen, iiber die man im unsicheren ist.

3 Es ist natiirlich nicht zu erwarten, dass das NT im Programm einer
Rabbinerausbildung eine grosse Rolle spielt. Es hatte in Cincinnati
etwa den Stellenwert, den die rabbinische Literatur an eineffi romi-
schen Priesterseminar einnimmt. Die Doktoranden (unter ihnen dhrist-
liche Studenten), um die sich Sandmel besonders kiimmerte, boten auch
nicht den gewiinschten Ausgleich, da sie im allgemeinen nicht wegen
des NT nach Cincinnati kamen.

4 Sandmel schrieb die folgenden Biicher: A Jewish Understanding of
the New Testament (New York 1956); Philo’s Place in Judaism: A
Study of Conceptions of Abraham in Jewish Literature (New York
1956); The Genius of Paul: A Study in History (New York 1958);
The Hebrew Scriptures: An Introduction to Their Literature and
Religious Ideas (New York 1963); We Jews and Jesus (New York
1965); Herold: Profile of a Tyrant (Philadelphia 1967); We Jews and
You Christians: An Inquiry into Attitudes (Philadelphia 1967); The
First Christian Century in Judaism and Christianity: Certainties and
Uncertainties (New York 1969); The Several Israels and an Essay:
Religion and Modern Man (New York 1971); The Enjoyment of
Scripture: The Law, the Prophets and the Writings (New York 1972);
Two Living Traditions: Essays on Religion and the Bible (Detroit
1972); Alone Atop the Mountain (a novel about Moses) (Garden
City 1973); A Little Book on Religion (for people who are not
religious) (Chambersburg 1975); When a Jew and Christian Marry
(Philadelphia 1977); Judaism and Christian Beginnings (New York
1978); Anti-Semitism in the New Testament? (Philadelphia 1978);
Philo of Alexandria: An Introduction (New York 1979). Sandmel ist
Herausgeber des Buches Old Testament Issues (New York 1968). Da-
zu kommen =zahlreiche Artikel. Die Novelle »The Colleagues of
Mr. Chips« wurde in Best American Short Stories of 1961 aufgenom-
men. — Sandmel betrachtete Wiederholungen nicht als Siinde eines
Wissenschaftlers. Warum konnte er etwas, das er schon einmal irgend-
wo geschrieben hatte, nicht nochmals sagen? Die Biicher iiber die Bibel
(AT) sind mit grosser Liebe geschrieben worden und verraten den
Rabbiner. Uber das Buch The Hebrew Scriptures schrieb kein Ge-
ringerer als O. Eissfeldt, »dass es zu den iiber nationale und kon-
fessionelle Grenzen erhabenen Einleitungen in das Alte Testament
gehort, dass es aus wahrhaft kritischem Geist geboren ist und der
Wissenschaft vom Alten Testament kriftige Anregungen gibt«,

5 Sandmel war kein weltfremder Stubengelehrter. Zu ihm konnte
man nicht nur mit akademischen Problemen kommen. Da ich selbst
eine nicht sehr aufs Praktische gerichtete Vergangenheit hinter mir
hatte, holte ich mir in vielen Dingen bei ihm Rat und Information,
z. B. wenn ich nach einem Gebrauchtwagen oder billigen Autoreifen
suchte.
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Sandmel war ehrlich. Diplomatisches Verhalten lag ihm
nicht. Was andere vielleicht aus iibergrosser Riicksicht
auf Leser und Horer verschwiegen hitten, wagte er zu
sagen. Er gab auch offen zu, dass er gelegentlich eine
bestimmte Absicht verfolgte. Religitse Schriften (z. B. das
Neue Testament) hatten selbstverstindlich auch Unbheil
angerichtet. Wie kann in Zukunft Antisemitismus ver-
hindert werden? »Ein Leiden heilt man nur, wenn man
seine vollen medizinischen Zusammenhinge erkennt,
wenn man das Leiden versteht.«8 Zu Sandmel hatte man
Vertrauen. Dies ging so weit, dass Christen ihn baten, er
solle zu ihnen reden, ohne zu verschleiern und zu
beschénigen, auch wenn das fiir sie hart sei. Er hat sich
immer an die Worte eines seiner Leser erinnert: »Was ein
Christ wie ich von jemandem wie Ihnen erhofft, ist, dass
er die Wahrheit in Liebe sagt.«

Sandmel und seine jiidischen Vorgingerl

Jiidische Forscher haben sich vor Sandmel mit dem
Neuen Testament und dem historischen Jesus beschiftigt.
Sandmel war mit ihren Leistungen nicht zufrieden. Mon-
teflore reprisentierte eklektische Wissenschaft und besass
keine eigenen originellen Ideen. »Klausner war der Ama-
teurtalmudist und der Amateurpsychologe, der auf ziem-
lich seltsame Weise Dilettantismus auf die Evangelien-
stellen anwandte.« Sogar Isaac Meyer Wise, der Griinder
des Hebrew Union College, war fiir ihn »im wesentli-
chen ein scharfsinniger Autodidakt und Homiletiker, der
an den Haaren herbeigezogene Dinge schrieb«.8

Im allgemeinen galt fiir Sandmel, dass die jiidischen Wis<
senschaftler Amateure auf dem Gebiet des Neuen Testa-
ments waren, die an der christlichen Wissenschaft vor-
beigingen und das Neue Testament fast fundamentali-
stisch behandelten. Man habe manchmal den Eindruck,
dass das Neue Testament sozusagen ein koscheres
Arbeitsfeld geworden sei, die christliche Wissenschaft
aber treu bleibe.

Jesus wurde von diesen Wissenschaftlern zum grossen
Teil ins Judentum heimgeholt. J. Bonsirven SJ, der
bekannte Forscher des Judentums zur Zeit Jesu, stellte
dazu — nach Sandmel ein wenig mit Bedauern — fest:
»Die Juden wollen Jesus zu sich ziehen, sie wollen nicht
zu ihm kommen.«

Wenn Sandmel einige jiidische Wissenschaftler der
Gegenwart so gut wie unbeachtet liess, will dies ganz und
gar nicht besagen, dass er ihre Werke nicht kannte.

Das Neue Testament

Sandmel betont ofters, dass er zwei Hauptloyalititen
habe, die eine der objektiven Wissenschaft, die andere
seinem jlidischen Erbe gegeniiber. Objekrivitit sei freilich
ein Ideal, das niemand wirklich erreiche. Dies gilt, was
das Neue Testament betrifft, fir Juden wie fiir Christen.
Christen sind oft aufgrund ihrer persdnlichen religitsen
Empfindungen und aufgrund der christlichen Tradi-
tion, die sie prigt, befangen: »Fiir die Christen haben die
Evangelien meines Erachtens iiber die Jahrhunderte die
Bedeutung >X< angenommen, wihrend sie zur Zeit ithrer
Abfassung >Y< bedeuteten.«® Juden sind Aussenseiter,

8 Anti-Semitism XV.

7 Vgl. besonders We Jews and Jesus 61-66, 88-93.

8 Two Living Traditions 254.

9 Auch die Juden haben ihre Bibel (das AT) mit den Augen der jii-
dischen Tradition (Talmud und Midrasch) gelesen. So kann man von
ihnen und den Christen, die das AT durch das Prisma des NT (und
der dhristlichen Tradition) sehen, iiberkritisch behaupten: »Das Alte
Testament, das beide Traditionen gemeinsam besitzen, verstehen sie
in ganz verschiedener Weise, fast als wire es nicht dasselbe Buch.«



weil ihnen das Neue Testament nicht gehort, und begeg-
nen ihm meist nicht unvoreingenommen; so ist Objekti-
vitit schwierig.

Sandmel schitzt Paulus viel hoher als die Evangelien.
Paulus findet seine bereitwillige Bewunderung, freilich
nicht seine Zustimmung. In den Evangelien gibt es da-
gegen vieles, was er bewundert und dem er zustimmt,
doch ist, aufs Ganze gesehen, sein Urteil {iber die Evange-
lien eher negativ. Einmal hat er sogar geschrieben, er
sehe in ihnen »keine besondere Tiefe, keine aufsehenerre-
genden Perspektiven oder ungeheuer akute religiose Ein-
sichten, die andere heilige Schriften iiberragen«. Die
Evangelien seien »kein Superlativ, weder als Literatur
noch als religisse Dokumente«. Sie sind antike Quellen
und als solche fiir das Studium hochinteressant.10

Antisemitismus im Neuen Testament?

Diese Frage stellt Sandmel besonders deutlich in einem
seiner letzten Biicher und beantwortet sie mit Ja: Ausse-
rungen von Antisemitismus liegen in den christlichen
Schriften offen zu Tage und konnen von jedermann
gelesen werden. Obwohl der Begriff »Antisemitismus«
fiir das erste und zweite christliche Jahrhundert vollig
unzutreffend sei, verwendet ihn Sandmel dennoch mit
Absicht. Er hat dieses Buch unter stindigem Zittern
geschrieben.

Sandmel erinnert sich immer daran, dass ihn als Jungen
andere Kinder »Christ killer« genannt hatten. Er hat
immer unter dem Trauma der Hitlerzeit gelitten.!1 Viel-
leicht war Sandmel, wie ihm christliche Freunde gesagt
haben, tibersensibel. Wahr ist, dass das Neue Testament
fiir fast alle Juden ein mit Emotionen beladenes Buch ist
und dass sie sich meist negativ angesprochen fiihlen,
wenn im Neuen Testament von den Juden die Rede ist.
Wem es als Jude dennoch gelingt, sich zu einer sachli-
chen Lektiire des Neuen Testaments durchzuringen, ist
zu bewundern.

Das Neue Testament ist zu einer Zeit teils feindlicher
Auseinandersetzungen zwischen der christlichen Bewe-
gung und ihrer Mutterreligion entstanden. Die neutesta-
mentlichen Schriften spiegeln diese Situation wider.

Von Paulus fiihlt sich auch ein Reformjude, der »kein
Beobachter rabbinischer Gesetze« ist, unfair behandelt.
Das harte Urteil, welches Paulus an manchen Stellen
iiber das Gesetz fillt, verrate die Verachtung eines
Apostaten und die Parteinahme gegen das, was er aufge-
geben hat. Die Gesetze des Mose sind dem Juden von
Gott zur Heiligung gegeben und sind deshalb keineswegs
Ursache zu Stinde und Tod, sie bedeuten keine Verskla-
vung, sie sind nicht iiberholt und abgeschafft. Immer
wieder stOsst der jlidische Leser der Paulusbriefe auf
Behauptungen, die ihm grotesk und boshaft vorkommen.
Die Lektiire der Evangelien ist fiir einen Juden nicht
angenehmer. Vom Judentum und seinen Fihrern (z.B.
den Pharisiern, deren Erbe das rabbinische Judentum
angetreten hat) hort man viel Negatives; ja, man liest
Beschimpfungen, die das »Gebot der Liebe« véllig ver-
gessen haben (z.B. in Mt 23, »the hateful und hating
chapter«).

10 Vgl. We Jews and Jesus 126-133. Allerdings kommt Sandmel dann
(S. 133) zu dem Schluss, dass die christlichen Schriften, die Evangelien
und Briefe, »eine edle Bemithung seitens eines Zweigs des Judentums
darstellen, auf eigene Weise die Themen, die dem Judentum eigen und
von ihm hergeleitet sind, zu formulieren und neu zu formulieren«. -
Ausgerechnet iiber das Buch We Jews and Jesus heisst es in einer Re-
zension, Sandmel sei zu voreingenommen fiir die Christen!

11 Weil es moglich war, dass in unserer Zeit ein Hitler auftrat, mei-
nen viele Juden (und mit ihnen viele Christen), dass scither ihre
Sicherheit mehr auf dem Spiel steht.

Besonders problematisch ist die Passionsgeschichte. Das
frithe Christentum, das sich im rémischen Reich ausbrei-
ten wollte, fand sich in Verlegenheit, da seine Tradition
so deutlich davon sprach, dass Jesus von den R&mern
hingerichtet worden war. Man lsste die Schwierigkeir,
indem man die Hauptverantwortung von den Romern
auf die Juden schob. Die Schuld fiir den Tod Jesu liess
man das ganze jiidische Volk iibernehmen: »Das ganze
Volk antwortete und rief: >Sein Blut komme iiber uns und
unsere Kinder!« (Mt 27, 25). »Das heisst, die Juden aller
Zeiten und aller Orte wurden des Gottesmordes beschul-
digt.«12

Das Markus¢vangelium

Zum Thema »Antijudentum« gehdrt die Tendenz, Jesus
von den Juden zu trennen. Sie findet sich besonders im
Markusevangelium, einer zum grossen Teil polemischen
Schrift, die gegen das Judentum und palistinische Juden-
christentum gerichtet ist.13 Um sein Ziel zu erreichen,
bedient sich Markus vor allem dreier Mittel:

1. Die Rolle der Jiinger. Nicht nur die Pharisier, Sad-
duzder und Hohenpriester waren Gegner Jesu, sondern
auch seine eigenen Jiinger: »Markus betrachtet sie als
Schufte.« Sie verstehen nicht, wer und was Jesus ist und
was er sagt. Bei seiner Passion schlafen sie und verlassen
ihn. In besonders negativem Licht erscheint Petrus.!
Jesus fahrt ihn an: »Geh weg von mir, Satan!«, und
Petrus verrit ihn dreimal. Der einzige Mann, der wirk-
lich gut herauskommt!, ist ein goy, der romische Cen-
turio. Er sieht, was die Juden nicht sehen: »Wahrhaftig,
dieser war Gottes Sohn.«

2. Die Bezeichnung »Menschensohn«.18 Es handelt sich
um einen literarischen Kunstgriff, der Klarheit und
zugleich Verschleierung bewirken soll. Die Einfithrung
des Begriffs »Menschensohn« ermdglicht, dass die Leser
des Evangeliums Jesus verstehen und die Charaktere im
Evangelium (besonders die Jiinger) ihn nicht verstehen.
Das Evangelium kann in diesem Punkt mit einem Drama
verglichen werden, bei dem der Autor und das Publikum
eine Information besitzen, die den Darstellern abgeht.

3. Das Evangelium als Uberarbeitung eines (noch nicht
gegen das Judenchristentum gerichteten) »Urmarkuse.
Diese Annahme erklirt manche sonst unbeantworteten
Probleme. So ist der abrupte Schluff (»denn sie fiirchte-
ten sich«) genau beabsichtigt: Er ist die letzte Sentenz,
die ein verichtliches Urteil gegen die verachteten Jiinger
ausspricht. Eine Erscheinung haben sie nicht verdient.

Die Entstebung der neutestamentlichen Schriften

1. Ausser der Offenbarung stehen alle neutestamentli-
chen Schriften in Beziehung zu Paulus: Entweder stam-
men sie von ihm oder sind ihm zugeschrieben oder
behandeln Fragen, die durch Paulus entstanden sind.!?
Vor Paulus gab es nur das jidisch-palistinische »Chri-

12 Apti-Semitism 136, In A Jewish Understanding of the New
Testament (S. 164) zitiert Sandmel einen von ihm nicht genannten
jiidischen Kommentator: »Das ist eine der Stellen, die verantwortlich
war fiir Meere menschlichen Bluts und einen endlosen Strom von Not
und Elend.«

13 Vgl. besonders »Prolegomena to a Commentary on Mark« in Two
Living Traditions 147-157 (= JBR 31 [1963] 294-300).

14 Alle spiteren Evangelisten finden es notwendig, ihn zu rehabili-
tieren.

15 Die Frauen stehen in gutem Licht.

16 Vgl. besonders »Son of Man¢ in Mark« in Two Living Traditions
166-177 (= In The Time of Harvest, ed. D. ]. Silver, [New York
1963] 355-367).

17 Vgl. besonders The Genius of Paul 156-162, 203-208.
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stentum«18, Durch Paulus!® wurde in der hellenistischen
Diaspora ein merklich verindertes Christentum einge-
fithrt, dem die Lehre des Paulus (vor allem von der Erls-
sung durch Glauben) zugrunde lag. Konflikte mit dem
palistinischen Christentum kamen auf. Extreme Anhin-
ger der paulinischen Richtung, die besonders in doketisti-
sche Leugnung des historischen Jesus und in Ziigellosig-
keit und Spaltungen ausarteten, gefihrdeten die junge
Bewegung. Auf die Probleme antworteten die einzelnen
neutestamentlichen Schriften, indem sie die paulinische
Lehre einerseits annahmen, andererseits neutralisierten.20
Die einzelnen Schriften sind Stationen auf dem Weg zur
Kirche als Institution. Zugleich liefern sie der entstehen-
den (und am Ende des Prozesses entstandenen) Kirche
ein Credo, ein »Beamtentum«, eine Organisation und
eine Liturgie.

Am Anfang des von Paulus eingeleiteten Prozesses steht
das Markusevangelium. Es stammt aus der Zeit des Kon-
flikts zwischen dem von Paulus bestimmten Diaspora-
christentum und dem palistinischen Christentum und
bezieht Position gegen das letztere, indem es vor allem
seine Beziehung zu Jesus in Frage stellt. Matthdus und
der Jakobusbrief setzen sich in einer von Anarchie
bedrohten Situation fiir Gesetz und Ordnung ein.

Lukas und die Apostelgeschichte bemiihen sich, Uneinig-
keiten auszugleichen: Es besteht kein Gegensatz zwischen
palistinischem und hellenistischem Christentum, nicht
einmal zwischen Judentum und Christentum, denn das
Christentum ist das wahre Judentum, der Erbe des
Judentums von frither. Die ersten Anhinger Jesu zeich-
neten sich durch wiirdige Fiithrungsqualititen aus; keiner
hatte eine besondere Vorrangstellung. Auch zwischen
extremen Anhingern der paulinischen Richtung und
ihren Gegnern wird Ausgleich geschaffen. Petrus erhilt
zwar die Fithrung, doch steht die Nachfolge jedem
Autorisierten offen. Der Kirche wird kein bestimmtes
Gesetz auferlegt, doch sollen Bevollmichtigte die jeweils
notwendigen Entscheidungen treffen.

Entsprechend dieser Tendenz reduziert die Apostelge-
schichte die Bedeutung des Paulus. Sie gliedert ihn in die
Autorititskette ein, die durch Handauflegung und Uber-
tragung des Heiligen Geistes zustande kommt. Sie besei-
tigt den Gegensatz zwischen Paulus und dem palistini-
schen Judenchristentum: Paulus erhdlt den jiidischen
Namen Saul, er wird ehemaliger Schiiler des Gamaliel,
er spricht hebriisch, er wendet sich erst nach bitteren
Erfahrungen von den Juden zu den Heiden.?!

2. Fiir die Entstehung der einzelnen Evangelien ist
neben der Reaktion auf Paulus vor allem die Reaktion
auf das jeweils vorausgehende Evangelium verantwort-

18 Es war ein ziemlich gewchnliches Judentum mit einigen zusitz-
lichen Vorstellungen iiber Jesus, jedoch ohne Abstriche.

19 Paulus war fiir Sandmel ein hellenisierter Jude, der mit Philo viel
gemeinsam hat. Uber das Buch Paul and Rabbinic Judaism von W.
D. Davies sagte er, es sei ein bewundernswertes, in der Tat grossartiges
Buch — und ein Buch, dem er nahezu hundert Prozent widerspreche.
Spiter hat Sandmel seinen Standpunkt ein wenig abgeschwicht.
Paulus war von einer solchen Individualitit, dass er aus der helle-
nistischen wie der rabbinischen Gedankenwelt hitte kommen kénnen;
doch sei er auf hellenistischem Hintergrund leichter verstindlich.
Vgl. »Paul Reconsidered« in Two Living Traditions, besonders S. 210.
- Paulus war nach Sandmel kein Theologe oder tiefer Denker, son-
dern eher ein »lyrischer Poet«. Seine Schriften (vielleicht mit Aus-
nahme des Romerbriefs) sind »schlichte Geschiftsbriefe«.

20 Ohne Paulus zu neutralisieren, wire es der christlichen Bewegung
kaum anders ergangen als dem Isiskult oder dem Mithraismus.

21 ,Der Weg nach Damaskus ist eine Romanze; die Entschlossenheit,
Auslieferungspapiere gegen die Christen in Damaskus zu erhalten,
ist reine Fiktion; das romische Biirgerrecht ist ein Wunschtraum. ..
Die Apostelgeschichte gehdrt nicht in die Kategorie der Geschichte,
sondern der Legende« (The Genius of Paul 156 f.).
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lich. Matthius und Lukas schrieben, weil sie mit Markus
unzufrieden waren, weil sie z. B. meinten, Markus sei zu
weit gegangen, indem er einen nahezu volligen Bruch
zwischen der neuen Bewegung und dem Judentum sugge-
rierte. Dem Johannes missfielen alle Synoptiker, deshalb
wollte er sie durch sein Evangelium ersetzen. Eine »Art
fiinftes Evangelium«, der sog. Brief an die Hebrier,
beabsichtigte, in Form eines christlich-hellenistischen
Midrasch das bestmdgliche Evangelium zu bieten. Der
Verfasser verwirft die Methode der Evangelien, durch
Triviales wie »jiidische Mythen« (Tit 1, 14)22 und »end-
lose Genealogien« (1 Tim 1, 4)23 Jesus, der »ohne Vater,
ohne Mutter, ohne Genealogie« ist (Hebr 7, 3), darzu-
stellen.24

Die Frage nach dem bistorischen Jesus

Bei der Fiille dessen, was Sandmel iiber das Neue Testa-
ment geschrieben hat, nehmen sich seine Aussagen iiber
den historischen Jesus sehr bescheiden aus. Er ist selbst
der Meinung, dass er im Vergleich mit anderen jiidischen
Forschern iiber Jesus am wenigsten geschrieben hat. Die
zuverlissigen Informationen sind ihm zu gering und
rechtfertigen kein giiltiges Urteil.

Die neutestamentlichen Schriften interessierten sich
wenig fiir den historischen Jesus. Fiir Paulus war der
historische Jesus ohne Bedeutung. Von Bedeutung war
Gott, der sich in Christus Jesus geoffenbart hatte. Unter
»Christus« (oder »Herr«, »Logos«, »Sohn Gottes«) ver-
stand er ein priexistentes gdttliches Wesen, niedriger als
Gott, das sich in Jesus inkarnierte, d.h. in ithm eine
menschliche Phase durchmachte.

Die Evangelien liefern nach Sandmel nicht einen, son-
dern vier Jesus. Sie sind midraschisch (»Midrasch ist
meditative Frémmigkeit, nicht Geschichte«) und
beschreiben nicht den historischen Jesus, den die Wissen-
schaft sucht, ‘sondern den menschlichen Weg eines als
gottlich betrachteten Wesens. Es sei ebenso leicht und
methodisch ebenso begriindet, den historischen Patriar-
chen Abraham aus den Phantasien Philos, Josephus’ und
der Rabbinen zu gewinnen, wie den historischen Jesus
aus dem Kerygma. Sandmel fiihlt, er miisse  bei den
Evangelien stehenbleiben und diirfe nicht iiber sie hin-
ausfragen.

Dennoch erlaubt er sich, iiber den historischen *Jesus
einige Vermutungen auszusprechen.25 Jesus steht fiir ihn
sozusagen zwischen den Juden und den Christen: Er
gehort weder ganz den Christen noch ganz den Juden.
Jesus war zugleich ein Lehrer (ohne besondere Originali-
tit), ein jidischer Loyalist, eine eindrucksvolle Fiihrer-
personlichkeit. Jesus glaubte, dass das Ende der Welt
nahe sei, und hielt sich fiir den Messias. Seine Karriere
muss fiir seine Anhinger ganz einzigartig gewesen sein,
so dass sie sagten, er sei auferstanden. Er war ein Marty-
rer seines jiidischen Patriotismus?8, ein »politischer Re-

bell«.

Sandmels Ergebnisse liegen ganz offensichtlich auf der
Ebene der liberalen, auf historische Fragestellungen aus-
gerichteten Forschung. Sie war vor allem im 19. Jahr-

22 D, h., durch den bei den Juden belicbten Erzihlstoff, mit dem die
Christen nichts zu tun haben sollen.

23 Wie sie sich in Matthius und Lukas finden.

24 Vgl, »Myths, Genealogies, and Jewish Myths and the Writing of
Gospels« in Two Living Traditions 158-165 (= HUCA 27 [1956]
201-211).

25 Vgl. besonders We Jews and Jesus 109 f.

26 Angesichts der vielen jiidischen Martyrer durch christliche Hand
scheine sein Martyrium fiir Juden vielleicht zu gewdhnlich zu sein,
um besondere Aufmerksamkeit zu verdienen.



hundert betrieben worden und hatte zu iiberwiegend
negativen Resultaten gefiihrt. Dies hat anscheinend unter
den Theologen Frustrationen hervorgerufen. Sie haben
sich deshalb vom Historischen abgewandt und suchten
jetzt entschiedener nach einem geistigen Gehalt der
Schrift. Damit ist die »Neoorthodoxie« entstanden. Sie
hat von der Theologie auf die neutestamentliche Bibel-
wissenschaft iibergegriffen, und seit Ausgang der zwan-
ziger Jahre droht sie, dem ein Ende zu setzen, »was
einst ein intellektuell ehrliches Bestreben war, die Waht-
heit zu finden.« Im Zuge der Neocorthodoxie werden die
neutestamentlichen Texte so interpretiert, dass die schon
iiberwunden geglaubte traditionelle Bibeldoktrin (trotz
Wegfalls der historischen Grundlage) erhalten bleibt.

Man muss Sandmel in erster Linie dafiir danken, dass er
offen zu sagen gewagt hat, was fiir eine Antwort ein
Jude auf das Neue Testament geben mag. Mit diesem
Beitrag hat er seinen Namen'in die Geschichte des
jidisch-christlichen Gesprichs eingeschrieben. Manches
(wie die Theorien iiber Paulus oder die Entstehung des
Neuen Testaments) ist Sandmels eigene Auffassung;
anderes (wie die globale Beurteilung des Neuen Testa-
ments oder die Frage nach dem Antisemitismus) repri-
sentiert die Ansicht vieler Juden.

Was Sandmel sagt, ist nicht iiberraschend. Die Darlegun-
gen (vor allem zum Thema »Antisemitismus«) bieten viel
Anregung zum Nachdenken und sicher auch zum Uber-
priifen der einen oder anderen Position,

Die Hauptbedenken richten sich gegen einen gewissen
»historischen Agnostizismus« und die oben erwihnten
liberalen Rekonstruktionen. Sandmel selbst hat zugege-
ben, dass er unter dem »historischen Agnostizismus«
richtig eingeordnet ist. Seine liberale Einstellung hat er
immer wieder betont. Diese zwei Punkte haben beson-
ders die Theorien iiber den historischen Jesus, iiber den
Charakter der Apostelgeschichte und die Entstehung des
Neuen Testaments gepragt.

Das starke Interesse fiir die historische Fragestellung
diirfte die Frage nach dem geistigen Gehalt der Schrift,
der auch historisch ist, konsequenterweise nicht abtun.
Auch nach solchem Gehalt kann und muss historisch
gefragt werden, weil die neutestamentlichen Schriften
gerade Dokumente sind, die einen konkret-geschichtli-
chen Glauben ausdriicken. Die Abneigung gegen diese

Fragestellung geht m. E. parallel zu einer grundsitzliche-
ren Abneigung der »Theologie« gegeniiber.2? Die
Griinde fiir die letztere sind zweierlei. Zum einen ver-
wendet die Theologie »neoorthodoxe« Anschauungen,
die, wie oben erwihnt, keine stichhaltige historische
Grundlage mehr besitzen. Zum zweiten liegen der Theo-
logie Begriffe zugrunde (z.B. »Siinde«, »Reuec,
»Siihne«, »Gnade«), die von christlichen Vorstellungen
vorgeprigt und »notwendigerweise sektiererisch« sind.
Andererseits findet Sandmel ein Wort der Anerkennung
fiir die wenigen wahren Theologen, die »eine wirklich
ernsthafte Sache« und nicht nur »Fussnotenwissenschaft«
betreiben. Zu ihnen fiihlt sich Sandmel nicht gehérend.
Er hile sich selbst fiir »ungeschult in Theologie« und gibt
sich darum mit »Homiletik oder Popularisierung«
zufrieden. Die gewaltige Schar der sogenannten Theolo-
gen solle sein Wort nicht geringschitzen!

Sandmels Schriften iiber das Neue Testament haben
einen grossen christlichen Leserkreis gefunden. Wahrend
seiner Universititsstudien war Sandmel bereits, wie
gesagt, Christen begegnet. Spiter lernte er sie anders
kennen. Viele beeindruckten ihn durch ihren Eifer und
thre »bewundernswerte intellektuelle Redlichkeit«. So
sagte er?8: »Ein Jude kann das Neue Testament lernen;
ein Christ kann die Literatur der Juden lernen. Aber ich
glaube, ich wire noch stolzer, wenn es etwa von mir
wahr wire, dass ich einigermassen imstande war, iiber
die Christen zu lernen; ihren Eifer zu erblicken oder —
besser — zu sehen, ihre geistige Grossziigigkeit, ihre Hin-
gabe an Gott und den Nichsten.« Die lebenslange Begeg-
nung mit Christen hat jedoch m. E. weder sein liberales
Credo noch die Grundabsicht seiner wissenschaftlichen
Arbeit verindert, sondern eher seine Sprache.

Zu einer grosseren Riicksicht auf den christlichen Leser
kam in den letzten Jahren noch das Wissen um die
schwere Krankheit. Man hat den Eindruck, dass er in
dieser Zeit alles, was er schon frither gesagt hatte, noch
einmal, mit tieferer Einfithlung und Giite sagen wollte.
Die letzten Biicher nimmt man darum lieber und mit
grosserem Ernst zur Hand.

27 Vgl. besonders »Reflections on the Problem of Theology for Jews«
in Two Living Traditions 53—69 (= JBR 33 [1965] 101-112).

28 In einer Rede anlisslich der Verleihung eines Ehrendoktorats
durch die von Jesuiten geleitete Xavier University in Cincinnati im
Jahre 1976.

Gerechtigkeit und Vergebung im Judentum

Vortrag von Professor Dr. Jakob J. Petuchowski,
Hebrew Union College / Institute of Religion, Cincinnati/Ohio,
gehalten am 29. Juni 1979 in der Katholischen Akademie Stuttgart-Hohenheim
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Etwa achtzehn Jahrhunderte bevor die moderne Bibel-
wissenschaft die gleiche Entdeckung machte, hatten die
alten Rabbinen in Paldstina bereits darauf hingewiesen,
dass in der Schopfungsgeschichte in der Genesis verschie-
dene Gottesnamen erscheinen. Wihrend aber die moderne
Bibelkritik die verschiedenen Gottesnamen zum Aus-
gangspunkt einer wissenschaftlichen Quellenscheidung
macht, so dass man in akademischen Kreisen von den
Dokumenten des Elohisten und des Jahwisten spricht,
nahmen die alten Rabbinen die verschiedenen Gottes-

namen zum Ausgangspunkt einer tiefschiirfenden theolo-

gischen Betrachtung.
Genesis 1,1 lautet: »Am Anfang schuf Elobim den Him-
mel und die Erde.« In Genesis 2,4 heisst es: ». . . an

dem Tage, an dem Jabweh Elobim Erde und Himmel
SChuf.«

Nach rabbinischer Auffassung bedeutet der Gottesname
»Elobim«, dass Gott sein Attribut der Gerechtigkeit be-
titigt, wihrend »Jahweb« (von den Rabbinen »Adonai«
ausgesprochen) darauf hinweist, dass Gott sein Attribut
der Barmherzigkeit betitigt.
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Auf die Schopfungsgeschichte angewandt, sagen die ver-
schiedenen Gottesnamen also Folgendes aus:
Am Anfang, als Gott die Welt erschuf, wollte er an sich
eine Welt erschaffen, die nach dem reinen Prinzip der
absoluten Gerechtigkeit von ihm regiert werden kénnte.
Da aber Gott auch allwissend ist, konnte er voraus-
sehen, dass, bei Anwendung dieses Prinzips, die Welt
wieder zerstért werden miisste. Daher setzte er das Attri-
but der Barmherzigkeit vor das Attribut der Gerechtig-
keit. Nur so konnte die Welt Bestand haben. Deshalb
steht am Anfang der Schopfungsgeschichte, dass Elohim
die Welt erschuf, und am Ende der Schépfungsgeschichte,
dass Jabweb Elobim Erde und Himmel schuf.t
Man mag diese Erklirung der verschiedenen Gottes-
namen als wissenschaftlich unhaltbar abweisen. Man wird
aber wohl, bei aller Anerkennung der Tatsache, dass es
sich hier um Eisegese und nicht um Exegese handelt, doch
zugestehen miissen, dass in dieser Erklirung der Gottes-
namen ein wichtiges Element der rabbinischen Gottes-
auffassung steckt. Fiir die Rabbinen ist Gott nimlich fons
et origo sowohl der Gerechtigkeit wie auch der Liebe -
wobei, und so ist es auch in alten jiidischen Gebeten aus-
gedriickt, der Liebe ein mildernder Einfluss auf die ab-
solute Gerechtigkeit zusteht.
Wiihrend es aber des reuigen Siinders Wunsch sein mag,
dass Gott seine Liebe und Barmbherzigkeit, statt seiner
absoluten Gerechtigkeit, walten lasse, so bleibt trotzdem
diese absolute Gerechtigkeit als Postulat weiterhin beste-
hen. Ja, Abraham appelliert gerade an diese Gerechtig-
keit, wenn er fiir die Einwohner Sodoms und Gomorras
fleht und Gott herausfordert mit den Worten: »Der
Richter der ganzen Erde, sollte der nicht Gerechtigkeit
iiben?« (Genesis 18, 25.)
In diesem Sinne sind dann auch die sogenannten »Rache-
psalmen« der hebriischen Bibel zu verstehen, Psalmen,
die vielleicht das moderne religiose Gefiithl weniger an-
sprechen mogen als so mancher andere Psalm, die aber
dennoch von dem Glauben an einen gerechten Gott un-
trennbar sind.
So heisst es z. B. in Psalm 94, 1-6:

Gott der Rache, Herr, Gott der Rache, erscheine!

Erhebe dich, Richter der Erde,

vergelte den Hochmiitigen, was sie verdienen.

Wie lange sollen Frevler, Herr,

wie lange sollen Frevler jauchzen?

Sie sprudeln, reden Trotz,

es prahlen all die Ubeltiter.

Dein Volk, Herr, zertreten sie,

und dein Erbe peinigen sie.

Witwe und Fremdling wiirgen sie,

und Waisen morden sie.
Es war Leo Baeck, der einmal darauf hingewiesen hat,
dass ein Gott, dem man nicht Rache um der Gerechtig-
keit willen zutrauen kann, ein Gott sein wiirde, dessen
Existenz fiir den Menschen ganz belanglos ist. Baeck
sprach als Rabbiner, der den Zweiten Weltkrieg im Kon-
zentrationslager Theresienstadt iiberlebt hat.
Aber Baeck fiigte ausdriicklich hinzu, dass, nach bibli-
scher Lehre, die Rache ausschliesslich Sache Gottes und
nicht des Menschen sei — wie es auch in der Rede Gottes,
in Deuteronomium 32, 35, tatsichlich heisst: »Mein ist
die Rache, die Vergeltung . . .«

II
Damit ist dann schon das Thema der imitatio dei, wie
sie das Judentum versteht, angeschnitten. Der Mensch

1 Vgl. Genesis Rabbah, Kap. 12, ed. Theodor-Albedk, S. 112-113.
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soll in Gottes Wegen wandeln. Dennoch ist das rabbini-
sche Judentum sehr wihlerisch, wenn es von den gott-
lichen Wegen spricht, die dem Menschen zur Nachah-
mung empfohlen sind.
»Sel wie Er« ist ein vielfach zitierter Satz im rabbini-
schen Schrifttum. »So wie Er barmherzig und gnidig ist,
sei auch du barmherzig und gnidig«.2 Gott wird auch oft
als Erweiser von Liebestaten dargestellt, die der Mensch
nachahmen soll.® Jedoch findet sich an keiner Stelle die
Anweisung, dass auch die Rache oder der Zorn Gottes
vom Menschen nachgeahmt werden sollen. Nur Gott kann
sagen: »Mein ist die Rache.«
Interessant ist aber auch, wie sich die alten Rabbinen die
gottliche Vergeltung vorstellen, d.h. mit welcher Art
Vergeltung Gott verschiedene Siinden vergilt. Schulbei-
spiele hier sind die biblischen Erzihlungen von der Sint-
flut und vom Turmbau zu Babel. Die Sintflut brachte den
Tod aller Menschen, bis auf Noah und seine Familie. Der
Turmbau zu Babel fithrte zur Verwirrung der Sprachen
und der Zerstreuung der Menschheit. Offensichtlich war
der Tod in der Sintflut eine schwerere Strafe als die Zer-
streuung der Menschheit zur Zeit des Turmbaus — denn
die zerstreuten Menschen blieben immerhin am Leben.
Dementsprechend muss man annehmen, dass die Versiin-
digung der Zeitgenossen Noahs grésser war als die Ver-
sindigung der Turmerbauer.
Was waren nun diese Siinden? In der Geschichte vom
Turmbau wird von der Bibel selbst eigentlich keine Siin-
de erwihnt. In Genesis 11,4 steht nur, dass die Men-
schen einen Turm bauen wollten, »dessen Spitze bis zum
Himmel reicht« — also einen »Wolkenkratzer«. Erst der
rabbinische Mythos entdeckt in dem Unternehmen ein
prometheisches Element: die Menschen wollten den Him-
mel erobern und gegen Gott Krieg fithren. Das heisst, es
handelt sich hier um ein ausgesprochen religiéses Verge-
hen, dessen die Menschen sich untereinander verschulden.
Die Siinde, die mit der Sintflut bestraft wurde, wird in
Genesis 6, 13 ausdriicklich erwihnt: »Die Erde ist durch
die Menschen von Gewalttat erfiillt.«
Diese Siinde wird von Gott ganz radikal bestraft. Die
gewalttitige Menschheit geht unter. Die sogenannte rein
religiose Siinde, der vermeintliche Kampf gegen Gott,
wird weniger radikal geahndet. Sie fithrt nur zur Zer-
streuung der an ihr beteiligten Menschen. Gott, so mein-
ten die Rabbinen, richt die Gewalttat weit mehr als die
falsche Theologie.* Die Frommen aller Konfessionen méo-
gen sich das zu Herzen nehmen!
Es ist die Gewalttitigkeit unter den Menschen, die den
wahren Gegensatz zur gottlichen Gerechtigkeit darstellt,
die Gewalttitigkeit — und nicht, wie so oft behauptet
wird, die Liebe. Denn Liebe .und Gerechtigkeit bedeuten
fur das Judentum keine wahren Gegensitze. Sie gehen ja
ineinander iiber.
Beweis dafiir ist die Wandlung, die das hebriische Wort
zedagab durchgemacht hat. Wihrend es im biblischen
Hebriisch »Gerechtigkeit« bedeutet, wird das Wort im
rabbinischen Hebriisch fiir caritas verwendet — im Sinne
sowoh! von Liebe und Barmherzigkeit wie auch von Lie-
bestat und Almosen. Ja, die Wandlung der Bedeutung des
Wortes zedaqab ging so weit, dass es in einigen Gebeten
beinahe das Gegenteil von Gerechtigkeit beschreibt. So
z.B. wenn der Jude betet:

Unser Vater, unser Konig, aus Gnade erhére uns,

denn wir haben keine verdienstvollen Handlungen;

erweise uns zedaqah und Huld und hilf uns!

2 Mekbilta, Schirab, 3, ed. Horovitz-Rabin, S. 127.
3 Vgl. z. B. b. Sotab 14a.
4 Genesis Rabbab, Kap. 38, ed. Theodor-Albed, S. 355.



Hier kann das Wort nur die Bedeutung von »Milde«
oder »Barmherzigkeit« oder »Liebe« haben; denn dass
Gott hier den Massstab der Gerechtigkeit ansetzen soll,
ist gerade das, was der Beter nicht will, da er ja nicht
nach seinen Taten beurteilt werden méchte.
So entsteht dann auch die Hoffnung, dass der Gott, der
zedaqah in diesem Sinne iibt, die Siinden der Menschen
verzeiht. Hier auch setzt die Forderung der imitatio dei
ein: so wie Gott die Siindenvergebung iibt, soll sie auch
der Mensch iiben. Ja, des Menschen Bereitschaft, die gegen
ihn begangenen Siinden zu verzeihen, machen ihn selbst
erst der gottlichen Vergebung wiirdig. So heisst es schon
in dem im zweiten vorchristlichen Jahrhundert entstan-
denen Buch Sirach (28, 2):

Vergib deinem Nichsten, was er dir zuleide getan hat,

und bitte dann,

so werden dir deine Siinden auch vergeben.

111
Wir haben bis jetzt undifferenziert von »Siinden« ge-
sprochen. Die Quellen des Judentums sprechen aber diffe-
renzierter von verschiedenen Arten von Siinden. So wird
z.B. ein Unterschied zwischen der aus Versehen und der
aus Willkiir begangenen Siinde gemacht. Ein anderer Un-
terschied liegt zwischen den Vergehen gegen das biblische
Gesetz und den Vergehen gegen rabbinische Anordnun-
gen. Wir konnen uns bei unserem Thema nicht bei diesen
Unterschieden aufhalten.
Wichtig fiir uns ist aber eine noch weitere Unterscheidung.
Das Judentum kennt die Siinden gegen Gott und die
Siinden gegen den Nichsten. So ist es etwa eine Siinde
gegen Gott, wenn man den Sabbath entweiht oder die
Speisegesetze nicht beobachtet. Dagegen sind Mord, Dieb-
stahl und Beleidigung Siinden gegen den Mitmenschen.
Aber auch die Siinden gegen den Mitmenschen sind im
Grunde genommen Siinden gegen Gott. Wenn ich die
Apfel in dem Obstgarten meines Nachbarn stehle, habe
ich mich nicht nur gegen meinen Nachbarn vergangen,
sondern auch gegen Gott, der das Gebot gegeben hat:
»Du sollst nicht stehlen!«
Das bedeutet nun ein Zweifaches. Auf der einen Seite
geniigt es nicht, wenn ich meinem Nachbarn das gestohle-
ne Gut zuriickerstatte. Ich muss auch noch Gott um Ver-
gebung bitten, weil ich Sein Gebot iibertreten habe. Auf
der anderen Seite geniigt es in diesem Falle nicht, wenn
ich es dabei belasse, meine Siinde vor Gott zu beichten und
zu bereuen. Ich muss zunichst die Verzethung meines
Nachbarn erlangen. So heisst es in der rabbinischen Lehre:

Siinden des Menschen gegen Gott sithnt der Verssh-

nungstag.

Siinden eines Menschen gegen seinen Nichsten

sithnt der VersShnungstag nicht,

bis er die Verzeihung des Nichsten erlangt hat.s
Habe ich nun die Pflicht, meinen Nichsten um Verge-
bung anzugehen, so hat auch der Nichste die Verpflich-
tung, mir meine eingestandene Siinde zu vergeben. In
dieser Beziehung heisst es im Talmud: »Der Mensch sei
nachgiebig wie ein Schilfrohr und nicht hart wie die
Zeder!«® Und der Midrasch formuliert es sogar auf fol-
gende Weise:

Wenn jemand gegen seinen Nichsten gesiindigt hat,

seine Siinde eingesteht und den Nichsten um Ver-

gebung bittet,
der Nichste ihm aber nicht verzeiht,
dann wird der Nichste selber »Siinder« genannt.?

5 Mischnah Joma 8, 9.
8 B. Ta‘anith 20a.
7 Midrasch Tanchuma, Chukkath, 46, ed. Buber, p. 63b.

v
Wir haben, fast nur stichwortartig, einige Schwerpunkte
der jiidischen Lehre von Gerechtigkeit und Vergebung
hervorgehoben. Es ist jedoch ganz klar, dass wenn im
Jahre 1979 ein Jude von einer katholischen Akademie
in Deutschland eingeladen wird, iiber »Gerechtigkeit und
Vergebung im Judentum« zu reden, hier weit mehr im
Spiele ist als nur das akademische Interesse, iiber Juden-
tum besser informiert zu sein. Es geht ja hier um das
heutige Verhiltnis von Juden und Deutschen — ein schwer
belastetes Verhiltnis.
Findet die jiidisch-religiose Pflicht, dem Nichsten zu
verzeihen, auch auf Deutschland seine Anwendung? Kann
sie auf Deutschland Anwendung finden?
Hier ist zunichst festzuhalten, dass, wie der Apostel
Paulus es einmal - natiirlich in einem ganz anderen Zu-
sammenhang — in Rémer, Kapitel 7, ganz im Sinne des
jidischen Religionsgesetzes ausgedriickt hat, der Mensch
Pflichten hat, nur so lange wie er lebt. Tote sind von
Pflichten befreit. Gewiss haben sich Deutsche auch gegen
noch lebende Juden versiindigt; und wie es hier um die
Vergebung steht, werden wir noch sehen. Aber die
Schuld, die von Deutschen Juden gegeniiber begangen
worden ist, das ist die Schuld der Ermordung von sechs
Millionen. Die Ermordeten sind tot. Sie sind von der
Pflicht der Vergebung befreit. Kein Uberlebender kann
sich anmassen, fiér diese Toten zu sprechen oder auch nur
zu vermuten, was diese Toten getan haben wiirden, hitte
man sie um Vergebung gebeten. Und da eine Siinde ge-
gen den Mitmenschen auch von Gott nur vergeben wird,
wenn man zuerst die Verzethung des Mitmenschen erhal-
ten hat, so wird wohl die Ermordung der sechs Millionen
durch die Weltgeschichte hindurch als ungesiihnte Siinde
dastehen — es sei denn, dass Gott auf Seinen geheimnis-
vollen, uns Menschen unzuginglichen Wegen selbst diese
Siinde einmal vergibt. Aber ich kann als Mensch von
Fleisch und Blut so wenig iiber die geheimnisvollen Wege
Gottes Auskunft geben, wie ich im Namen der Ermorde-
ten ithren Mordern die Vergebung zusagen kann. Als
Mensch sehe ich nur die ungesiihnte Siinde.
Aber wessen ungesiihnte Siinde? Doch wohl nur derer,
die selbst den Mord begangen haben oder den Mdrdern
als Handlanger zur Seite standen. Nicht alle Deutschen
haben diese Siinde begangen. Es hat ja auch Deutsche
gegeben, leider nicht sehr viele!, die, trotz eigener Le-
bensgefahr, Juden gerettet und Juden geholfen haben.
Wenn Gott, so heisst es in der Bibel, auch nur zehn Ge-
rechte in Sodom und Gomorra gefunden hitte, so wire
er dazu bereit gewesen, diese Stiadte vor ihrem Untergang
zu bewahren. Und zehn Gerechte wird es in Deutsch-
land schon gegeben haben. Es wire dem Geist des Juden-
tums zuwider, die Unschuldigen zusammen mit den
Schuldigen zu verurteilen — wie es auch dem Geist des
Judentums zuwider wire, denjenigen, die zur Zeit der
Schreckensherrschaft noch nicht einmal geboren waren,
eine von ihnen nicht begangene Schuld zuzuschreiben.
Hier gilt das Wort des Propheten Ezechiel:

Der Sohn trigt nicht an der Verfehlung des Vaters,

der Vater trigt nicht an der Verfehlung des Sohns,

die Bewihrung des Bewihrten, auf ihm ist sie,

die Schuld des Schuldigen, auf ihm ist sie.?
Die alten Rabbinen hatten auf den Widerspruch hinge-
wiesen, der scheinbar zwischen diesen Worten Ezechiels
und den Zehn Geboten besteht, in denen es heisst, dass

8 Genesis 18, 32,
¢ Ezechiel 18, 20.
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Gott die Missetat der Viter heimsucht bis ins dritte und
vierte Geschlecht.1® Nach den Rabbinen aber ist das tat-
sachlich nur ein scheinbarer Widerspruch. In Wirklichkeit
gilt das Wort von der Heimsuchung bis ins dritte und
vierte Geschlecht nur dann, wenn die S6hne die Misse-
taten der Viter nachahmen. Wenn aber die Sthne nicht
die bbsen Taten ihrer Viter iiben, dann bewihrt sich das
Wort des Ezechiel.!!

So wird es sich auch im Falle Deutschland verhalten —
nicht nur in der Perspektive Gottes, sondern auch in dem,
was die Juden als die Forderungen der Gerechtigkeit und
der Vergebung Deutschland gegeniiber empfinden wer-
den.

Lisst man in Deutschland die Schuldigen frei herum-
laufen, lisst man den Antisemitismus wieder aufkommen,
und unterlisst man es, mit der eigenen Vergangenheit
fertig zu werden, so wird jiidischerseits wohl kaum der
Wille zu einer Versshnung aufzufinden sein.

Bemiiht man sich aber, die Schuldigen zu fassen und aus
der Gesellschaft zu entfernen, macht man Anstrengungen,
den Antisemitismus nicht wieder aufkommen zu lassen
und so weit wie moglich das noch Wiedergutzumachende
wiedergutzumachen, dann wird auch auf jiidischer Seite
das notwendige Verstindnis aufgebracht werden, das zu
einer Versohnung fithren kann.

Die jiidische Lehre von der Teschubbah, der »Umkehr zu
Gott«, verlangt von dem Siinder, (1) dass er sich seiner
Siinde erinnert und dass er sie frei ausspricht, (2) dass er
seine Siinde bereut, und (3) dass er, selbst wenn die Um-
stinde eine Wiederholung der Siinde moglich machen
sollten, die Siinde nicht wiederholt. Erst die Erfiillung
dieser dritten Bedingung lasst die Umkehr zu Gott als
glaubhaft erscheinen.!?

Diese Teschubbabh wird in den klassischen Quellen von
dem Individuum verlangt. Sie hat aber auch Anwendung
auf ganze Volker. Deutschland gegeniiber ist es vielleicht
noch zu frith, von einer Erfiillung der dritten Bedingung
zu sprechen. Die Wunden sind noch nicht ganz vernarbt,
die Schrecklichkeiten in noch zu lebhafter Erinnerung,
der Rauch von Krematorien noch nicht vollig verflogen.
Deshalb herrscht auch noch unter vielen Juden eine
Stimmung des Abwartens: wir wollen mal sehen, was
aus Deutschland wird. Ich personlich sehe Zeichen zur
Hoffnung. Andere sind beingstigt, wenn sie die Schatten
sehen. Heute gibt es nur personliche Entscheidungen von
Individuen. Erst morgen kann eine Einstellung der Ju-
den Deutschland gegeniiber erwartet werden.

A\
Die Rache hat man im Judentum Gott selbst iiberlassen.
Von Kollektivschuld und Nationalsiinden hat man im

Judentum nicht gesprochen. Aber es gibt eine Ausnahme.
Das Volk Amalek gilt in der Bibel und in der rabbini-

10 Exodus 20, 5.
11 Vgl. b. Sanhedrin 27b.
12 Vgl. Maimonides, Mischneh Torah, Hilkhoth Teschubbah, Kap. 2.

schen Literatur als der Feind Gottes und Israels par
excellence. Amalek hatte nimlich die aus Agypten zie-
henden Israeliten vom Hinterhalt aus angegriffen und
seinen Angriff zunichst auf die Kranken und die Schwa-
chen abgezielt. Amalek blieb auch ein Feind Israels in
spiteren biblischen Zeiten, wie etwa in den Tagen des
Konigs Sauls. Auch Haman, der alle Juden in den 127
Provinzen des Perserkonigs Ahasveros ermorden lassen
wollte, galt als Nachkomme des Amalekiterkonigs Agag.
Von Amalek heisst es nun in Exodus 17, 16, dass »der
Herr wider Amalek streiten wird von Geschlecht zu
Geschlecht.«

Verglichen mit dem, was Deutsche den Juden in den
Jahren 1933 bis 1945 angetan haben, verbleicht die Mis-
setat der biblischen Amalekiter. Es darf daher nicht ver-
wundern, wenn sich einige Juden die Frage gestellt haben,
ob nicht das deutsche Volk als die moderne Verksrperung
von » Amalek« anzusehen ist. Es mdgen einige Juden diese
Frage fiir sich bejaht haben. Einige Juden, aber nicht die
Juden.

Die Bibel ist ja hier ganz spezifisch und ldsst eine exege-
tische Anwendung der Amalek-Perikopen auf vollig an-
dere Volker nicht zu. Sonst wire es ja auch nie zu den
diplomatischen Beziehungen zwischen der Bundesrepu-
blik Deutschland und dem Staate Israel gekommen. Auch
wiirden wir heute nicht die fruchtbare und zunehmende
Zusammenarbeit von nicht jiidischen deutschen und jii-
disch-amerikanischen wie auch jiidisch-israelischen Wis-
senschaftlern auf dem Gebiet der Judaistik sehen. Ja,
sonst ware es mir auch nicht méglich gewesen, Ihre
freundliche Einladung fiir heute abend anzunehmen.

Wir nannten Amalek eine Ausnahme. Aber selbst hier
beliess man es dabei, dass Gott — nicht Israel — von Ge-
schlecht zu Geschlecht wider Amalek streiten wird; und
die unschuldigen Nachkommen Amaleks verfolgte man
nicht um der Siinde ihrer Viter willen. Ganz grossziigig
weiss der Talmud sogar davon zu berichten, dass es unter
den Kindeskindern des bésen Amalekiters Haman auch
solche gab, die mit den grossen Weisen Israels die Torah,
d. h. die gottliche Lehre, in Bene Berak studierten!t3

Hier trat dann doch, in einer Art von imitatio dei, das
Attribut der Barmherzigkeit vor das Attribut der Ge-
rechtigkeit. Die gemeinsame Hingabe zum Studium der
Heiligen Schrift und dem, was diese Schrift lehrt, liess
die Feindschaft der Vergangenheit in die Vergessenheit
sinken.

Wenn das selbst von den Nachkommen Amaleks be-
hauptet werden kann, um wieviel mehr dann von einer
Generation von Deutschen, die sich um die Wiederent-
deckung der jiidischen Lehre bemiiht! Jedenfalls besteht
die Tatsache, dass hier und in anderen Stidten Deutsch-
lands und auch Israels sich Deutsche und Juden treffen,
um das Wort Gottes verstehen zu lernen.

Und darin liegt auch die Hoffnung fiir die Zukunft.

13 B. Gittin 57b.

STIMME DER TOTEN?#*/#*

In den Geschlagnen griint das Leben fort.
Wir sind das Ende. Hass und Todesnacht
Durchbricht die Schuld nur, die als Schuld erwadbt.
So wurde Euer schuldig Herz zum Hort.

* In: Apokalypse Sonette. Baden-Baden 1946, Verlag Biihler jr., S. 24.

1br haltet Friede! Sprecht ein heilig Wort
Durch Euer Leben aus! Verlorne Schladht
Ist nur ein Anfang. Lebet nun die Macht
Der Kinder Gottes an des Frevels Ort!

Doch haltet’s stille. Gebt am Strassensaume
Der Beter Pfad und griisst den Staub, da wir
Grablos vergehn wie der befleckte Rubm.

Von innen baut an weitgewélbtem Raume,
Dass wir geborgen sind! So seid es Ihr.
Bergt uns in Eures Lebens Heiligtum!

REINHOLD SCHNEIDER**, 1946

** Geboren 13. 5. 1903 in Baden-Baden, seit 1937 in Freiburg i. Br. ansissig, 1943 Anklage vom Reichssicherheitshauptamt wegen Vorbereitung
zum Hochverrat, verbreitete aber trotzdem illegal Sonette und Traktate weiter; gestorben 6. 4. 1958 in Freiburg i. Br. — Auszeichnungen u. a.:
1946 Dr. phil. h.c., 1947 Dr. fur. h. c.,, 1952 Orden pour le Mérite, 1956 Friedenspreis des deutschen Buchhandels.
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8 Jidische Existenz und die Erneuerung
der christlichen Theologie

Ein Bericht iiber das Symposion der Arbeitsgemeinschaft
der Ev. Akademie Arnoldshain und der Bischéflichen Akademie des Bistums Aachen

vom 9, bis 12. Oktober 1979

Von Hans Hermann Henrix, Aachen

Der Bericht wurde uns durch H, H. Henrix, Dozent der Bischof-
lichen Akademie Aachen, zur Verfiigung gestellt und versteht sich als
eine subjektive Problemskizze.

1. Stellenwert der Tagung

Die Fiahigkeit und Bereitschaft, die christlich-jiidische
Fragestellung wahrzunehmen, scheint in der christlichen
Theologie recht unterschiedlich ausgeprigt zu sein. Viel-
leicht herrscht gar eine einzelficherspezifische Fihigkeit
oder Unfihigkeit dazu vor. Ein solcher Schluss legt sich
dem nahe, der die mehrjihrige Skumenische Arbeit der
Arbeitsgemeinschaft zwischen der Bischoflichen Akade-
mie des Bistmus Aachen und der Evangelischen Akade-
mie Arnoldshain durchmustert. Die Arbeitsgemeinschaft
der beiden Institute kirchlicher Erwachsenenbildung hat
das Ziel, das jiidisch-christliche Thema in die einzelnen
Disziplinen des etablierten Theologiebetriebs an Hoch-
schulen und Universititen einzuspielen. Ihre Symposien,
welche dies in den letzten Jahren fiir die Religionspid-
agogik und Liturgiewissenschaft versuchten, sahen in der
Teilnehmerrunde namhafte und hervorragende Triger
der angesprochenen Einzelficher. Das Echo und der Er-
trag dieser Tagungen ermutigte die Triger der Arbeitsge-
meinschaft, Akademiedirektor Martin Stéhr (Arnolds-
hain) und Akademiedozent Hans Hermann Henrix
(Aachen), Analoges fiir die evangelische Systematik und
katholische Fundamentaltheologie bzw. Dogmatik zu
versuchen. So luden sie die Vertreter der beiden Diszi-
plinen mit einem anspruchsvollen Programm zur Tagung
» Jiidische Existenz und die Erneuerung der christlichen
Theologie. Versuch der Bilanz des christlich-jiidischen
Dialogs fiir die Systematische Theologie« vom 9. bis 12.
Oktober 1979 nach Arnoldshain ein. Unter den etwa 100
Horern bzw. Teilnehmern befand sich kein einziger
Ordinarius fiir systematische Theologie bzw. Dogmatik!
Dennoch kam es dank einer kompetenten elfkdpfigen
Referentenbank und der aktiven Mitwirkung der etwa
20 teilnehmenden Hochschullehrer besonders aus den
Bereichen der Exegese und Religionspidagogik zu einer
konzentrierten Werkstattarbeit ziinftiger Theologie.

Die inhaltliche Abfolge der Tagung war zweigeteilt. Der
erste Teil diente im Sinne einer innerchristlichen Verge-
wisserung der Arbeit an einer bibeltheologischen und
systematischen Theologie des Judentums. Der zweite Teil
galt dem Versuch, einige Hauptthemen systematischer
Theologie dialogisch am jiidischen Verstindnis zu erpro-
ben.

2. Arbeit an einer christlichen Theologie des Judentums

Der erste Teil wurde durch den Beitrag von Clemens
Thoma (Luzern) »Theologie ohne Antisemitismen — eine
Problemanzeige fiir die systematische Theologie« ertff-
net. Thoma entwarf das Programm einer fundamental-
theologischen Hilfsdisziplin, die er »theologische Ju-
daistik« nannte und welche eine antisemitismusfreie und
judentumsfreundliche Theologie entwidkeln soll. Sie

nimmt sich in eigener Ausdriicklichkeit des Problems an,
dass es historisch und theologisch einen Antijudaismus
gibt, der alle theologischen Disziplinen angeht. Ihr fun-
damentaltheologisches Ziel ist die Darstellung der jii-
disch-christlichen Verkniipfung. Thoma verdeutlichte das
Ringen um die jiidische Dimension des Christentums an
Fragen der Gotteslehre, Christologie und Ekklesiologie.
Er kennzeichnete die krasse Zweiteilung zwischen einer
jlidischerseits betonten unicitas Dei und der christlich ver-
standenen trinitas Dei als zu simpel. Er verwies u. a. auf
den jidischen Begriff der »schechinah« Gottes, der eine
»Zweisetzung« Gottes vornimmt: Der unerreichbare Gott
wird menschlich nah. Thoma sprach sogar vom »latent
trinitarischen« Begriff der »schechinah«, der — wie das
Trinitdtsdogma von der christlichen Theologie — vom
judischen Denken verlangt, die Hervorhebung der Ein-
heit Gottes denkerisch zu leisten. Fiir die Christologie
begriindete Thoma seine Losung einer Christologie der
Kontinuitit und nicht der Diskontinuitit. Die ekklesio-
logische Tradition, welche Kirche als Ersatz fiir Israel
begreift, miisse durch die theologische Einsicht korrigiert
werden, dass die Kirche unerwartet und unverdient zu
Israel gehort, das selbst auch immer mehr Israel werden
muss. In der Diskussion wollte der Neutestamentler Josef
Blank (Saarbriicken) die Judaistik stirker an die Bibel-
wissenschaft gekoppelt sehen, und der Heidelberger Alt-
testamentler Rolf Rendtorff plidierte fiir eine absichts-
losere Zurkenntnisnahme des Judentums und seiner Tradi-
tion. Aus der zahlreichen jiidischen Gisterunde fragte
Jakob J. Petuchowski, ob Thoma die Judaistik prinzi-
piell als Handlung christlicher Theologie im Auge habe
und an welches Verhiltnis zur jiidischen Wissenschaft
des Judentums er dabei denke. Als der jiidische Sozial-
wissenschaftler Michael Brumlick (Hamburg) Thomas
»schechinah«-Verstindnis als typisch christliche Fragestel-
lung relativierte, widersprach ihm Petuchowski.

Die nichsten Beitrige galten der Bibel als Norm bzw.
Grundlage einer christlichen Theologie. Rolf Rendtorff
hatte die Aufgabe iibernommen, nach der Hebriischen
Bibel »als Grundlage systematischer Sachaussagen iiber
das Judentum« zu fragen. Er antwortete mit einer scharf-
sichtigen Analyse christlicher Auslegungsgeschichte des
Alten Testaments, die er von zwei Grundmodellen diri-
giert sah: Entweder wird das Alte Testament als jiidisch
bezeichnet und zugleich als fiir den christlichen Glauben
abgetan erkldrt, was nur negative Aussagen iiber das
Judentum ermdglicht. Oder es wird als christlich verstan-
den, damit aber zugleich ein legitimes jiidisches Verstind-
nis bestritten; das Alte Testament kommt dabei als
Grundlage fiir Aussagen iiber das Judentum nicht mehr
in Betracht. Ein drittes Modell des Umgangs mit dem
Alten Testament ergibt sich durch einen dogmatischen
(Luther: das, was Christum treibet, ist Evangelium)
oder historischen (Exegese der letzten Jahrzehnte: die
Frithzeit des Alten Testaments wird hoch gewertet, wih-
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rend deren Spitzeit herabgewiirdigt wird) Eklektizismus.
Alle analysierten Modelle bedeuten eine Bestreitung des
Alten Testaments als Grundlage systematischer Sachaus-
sagen christlicher Theologie iiber das Judentum. Diesem
Zirkel der Bestreitung entrinnt man erst, wenn man das
ganze Alte Testament zur Grundlage von Sachaussagen
macht, und zwar so, wie es selbst als Ganzes gesehen
werden will. In der deuteronomisch-deuteronomistischen
Restauration formulierte Israel, wie es sich verstanden
wissen wollte: als das Volk, dem Gott die Tora gegeben
hat. Rendtorff verdeutlichte schliesslich, warum es so
schwierig ist, aus solcher Grundlage eine systematische
Aussage tiber das Judentum zu entfalten. Als in der Dis-
kussion Friedrich-Wilhelm Marquardt die Folgerung aus
Rendtorffs Referat zog, also habe sich kiinftige dogmati-
sche Verhiltnisbestimmung von Israel und Kirche am
soziologischen Begriff des Volkes zu orientieren, kam
es zu einer teilweise heftigen Kontroverse zwischen Rolf
Rendtorff, der dies bekriftigte, und Josef Blank bzw.
besonders Jakob Petuchowski.

Wihrend Blank meinte, die Orientierung am Volk-Be-
griff belaste sich mit der Frage des Nationalismus, be-
merkte Petuchowski, es laufe ihm beim theologischen
Risonieren mit dem »Volk«-Begriff ein Schauer iiber den
Riicken; zudem sei es fiir ithn die Frage, ob der Begriff
»ha-am« wirklich »Volk« bedeute und ob Neh 8-10 er-
laube, den in der jiingeren Exegesegeschichte betonten
Begriff der »Kultgemeinde« fiir Israel zu verabschieden;
der Proselyt wird als »Sohn Abrahams« zur Tora aufge-
rufen. Petuchowskis Votum rithrte offensichtlich aus der
Sorge her, es konne das Theologische nicht niichtern genug
vom Politischen unterschieden werden. Rendtorffs Ent-
gegnung reklamierte eben dies als Problem heutiger
Theologie. Die Zuspitzung auf diesen nicht ausdiskutier-
ten Streitpunkt liess andere angemeldete Probleme zu-
riicktreten: Ist der von Rendtorff analysierte Umgang
mit dem Alten Testament nur ein Problem der christlich-

nachbiblischen Auslegungsgeschichte? Ist er nicht schon-

im Neuen Testament zu greifen und von dorther eben
normativ fiir christliche Theologie? Welche Bedeutung
hat es fiir Sachaussagen iiber das Judentum, wenn die
einzige Theologie des Alten Testamentes nur die Ge-
schichte Israels sein kann, wie der Alttestamentler Ed-
mund Jacob (Strassburg) betonte?

Der Regensburger Neutestamentler Franz Mussner be-
handelte das Thema »Israel und die Entstehung der
Evangelien«. Aus seinem imponierenden »Traktat iiber
die Juden«! entwickelte er die These, dass die Sammlung
des evangelischen Jesusmaterials einen ihrer Sitze im Le-
ben auch in dem allmihlichen Prozess der AblSsung der
Kirche von der Gemeinschaft Israel habe. Diesen Prozess
hielt er im wesentlichen mit der Zerstdrung Jerusalems
und des Tempels fiir abgeschlossen, was in der Diskus-
sion — u.a. von seinen Heidelberger Kollegen Lothar
Steiger und Ekkebard Stegemann — bestritten wurde.
Bertold Klappert, Systematiker der evangelischen Kirch-
lichen Hochschule Wuppertal, beantwortete die systema-
tisch-hermeneutische Frage positiv, ob Rém 9-11 so et-
was wie die Mitte neutestamentlicher Sachaussagen iiber
die Juden sein konne. Er kennzeichnete Rém 9-11 -
im Gegeniiber zur israelkritischen Interpretation gegen-
wirtiger Exegese — als kirchenkritischen »Traktat fiir die
Juden«. Geschichtlicher Ausgangspunkt des Paulus sei
die Tatsache, dass sich die grosse Mehrheit Israels dem
Evangelium verweigerte. Daraufhin hat Paulus die be-
grenzte geschichtliche Erwartung, der Dienst an den

1S, 0. S. 37 (Anmerkungen d. Red. d. FrRu).
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Heiden mache einige aus Israel »eifersiichtig« (RSm 11,
14); das sich verweigernde Israel ist also nicht mehr
Adressat von Judenmission. Dennoch hat Paulus die um-
fassende Hoffnung der Rettung von ganz Israel durch
Gott, welche nach Klappert »transkerygmatisch« und
»transekklesial« zu verstehen ist, nicht aufgegeben. Zwar
komme die Kirche nie an Israel vorbei, wohl aber Israel
an der Kirche: Rettung ganz Israels geschieht an der
Kirche vorbei, und zwar durch den Parusiechristus. Sol-
che »israelitische Kontur der paulinischen Christologie«
spiegelt sich ekklesiologisch in der Bestimmung Israels
als die irdisch-geschichtliche Existenzform des Christus
Jesus, was eine kirchenkritische Pointe hat: Die Kirche ist
nur zusammen mit Israel die irdische Existenzform des
Christus Jesus. Die von Klappert ebenso knapp heraus-
gestanzte israelitische Kontur der paulinischen Soterio-
logie lisst die im Christusereignis geschehende Verssh-
nung »ad Israel« nicht als exklusives, sondern als inklu-
sives Ereignis verstehen. Klappert priifte seine iiber das
Einzelexegetische hinaustreibende Interpretation von
Rém 9-11 in der Zuwendung zum iibrigen Neuen Te-
stament und versuchte schliesslich, die Linien von Rdm
9-11 im Lichte neuer geschichtlicher Tatbestinde zu ver-
lingern.

Das mit grosser Aufmerksamkeit aufgenommene Referat
Klapperts fand Zustimmung wie Einspruch. Blank sah
die Gefahr einer »good-will-Exegese«, welche die pauli-
nische theologia crucis zu kurz kommen liesse. Ganz
dhnlich hielt Ekkehard Stegemann Klappert entgegen,
es sei auch die israelkritische Linie von Rém 9-11 aufzu-
nehmen. Mussner meinte jedoch, dass Paulus bei all sei-
ner Rede von Ungehorsam und Unglauben Israels ledig-
lich eine Schuld ansagt, was deutlich von einer Straf-
ansage tiber Israel zu unterscheiden sei, die sich bei Pau-
lus eben nicht findet. Es bleibt zu bedenken, ob diese be-
merkenswerte Unterscheidung zwischen paulinischer
Schuld- und Strafansage iiber Israel nicht auch fir die
vom Ziircher Systematiker Rudolf Wiffler angemeldete
Frage der Soteriologie »Ist Christus nicht das ganze
Heil Gottes?« in Anschlag gebracht werden kann.

Bei Paul van Buren, dem systematischen Theologen der
Temple University in Philadelphia (USA), lag die Auf-
gabe systematischer Verhiltnisbestimmung von Israel
und Kirche. van Buren ging von den kirchlichen Ver-
lautbarungen der letzten 15 Jahre aus und sah in ihnen
eine Neuinterpretation der Tradition, die durch Ereig-
nisse der jiidischen Geschichte — nimlich des Holocaust —
ausgeldst wurde. Formal geschah das gleiche zur Zeit der
Apostel, die sich ebenfalls durch Ereignisse der jiidischen
Geschichte — nimlich um Jesus von Nazaret — zur Neu-
interpretation der Tradition gendtigt sahen?. Solche Neu-
interpretation ist Tat eines geschichtlichen Denkens. Und
eine neue systematische Theologie hat die Geschichte zu
interpretieren, die mit Abraham begann, um zu zeigen,
dass unsere Gegenwart ihre Fortsetzung ist. So zog van
Buren einen Lingsschnitt durch die Geschichte. Dabei ent-
widkelte er nicht eine Zwei- oder Mehr-Biinde-Theorie,
sondern eine Ein-Bund-Theorie: Grund der Geschichte
ist der Bund der Schopfung. Dieser eine Schépfungsbund
wird am Sinai fiir Israel und in Jesus fiir die Kirche spe-
zifiert. Ob es noch andere Spezifikationen des Bundes fiir
andere Volker gibt, ist uns nicht offenbart worden. Aber
ein geschichtliches Denken sollte es erwigen.

Vielleicht lag es an einer zwischenzeitlichen Erschopfung
der Teilnehmerrunde am spiten Abend, dass die Ausfih-

2 Vgl. auch: Paul M. v. Buren: Wie sind die Apostolischen Schriften
heute auszulegen? In FrRu XXX/1978, S. 83 ff.



rungen van Burens nicht dhnlich konzentriert bedacht
wurden wie die seiner Vorredner, was sie eigentlich ver-
dient hitten. So wurden die systematischen Implikatio-
nen des Entwurfs auch nicht eigens konfrontiert mit klas-
sischen Theologumena, etwa: Wird in der formalen Pa-
rallelisierung der Ereignisse um Jesus Christus und der
Ereignisse des Holocaust den letzteren nicht eine Offen-
barungsqualitidt zugesprochen? Wie steht es mit dem tra-
ditionellen Theologumenon vom Abschluss der Offen-
barung mit dem Ende der apostolischen Zeit?

Das Thema »Holocaust und Staat Israel als Krisis tradi-
tioneller Theologie« war dem Fundamentaltheologen
Jobann Baptist Metz (Miinster) angetragen worden, wor-
auf er seine Zusage gegeben hatte. Metz wurde in den
Wochen vor der Arnoldshainer Tagung durch die Auf-
regung um die Verhinderung seines Rufes an die katho-
lische Fakultit in Miinchen so belastet, dass er sich ausser-
stande sah, nach Arnoldshain zu kommen. Die dennoch
versuchte Diskussion zur Frage konzentrierte sich auf
Gehalt und Gestalt einer Theologie nach Auschwitz, die
nicht einfach identisch ist mit einer Theologie des Holo-
caust. Es meldete sich dabei eine jiidisch-christliche Diver-
genz: Die christlichen Voten artikulierten das darin lie-
gende Grundproblem als Gottesproblem, als theologische
Frage, was die jiidische Reaktion der Betonung des an-
thropologischen Problems hervorrief. Auschwitz also hier
als Anfrage an die theologische Systematik, dort als sol-
che an die Ethik.

3. Klassische Topoi im Versuch der christlich-jiidischen
Konsensprobe

Der zweite Teil der Tagung wurde dadurch als Konsens-
bzw. Dissensprobe deutlich gemacht, dass zur vorgegebe-
nen Einzelfrage jeweils ein jiidisch-christliches Doppelge-
spann referierte. Dennoch kam es nicht so recht zur dia-
logischen, einander korrelierenden Behandlung der Fra-
gen. Am ehesten korrelativ war das Gepann Ehrlich-
Lochmann zur Fragestellung »Schopfung und Erldsunge.
Ernst Ludwig Ebrlich (Basel) entwickelte von den Psal-
men 8, 104 und 73 den Schépfungsbegriff, der im Alenu-
gebet der synagogalen Liturgie im Verstindnis der Erls-
sung aufgenommen ist. Als der Basler evangelische Syste-
matiker Jan M. Lochmann aus seiner bohmisch-hussiti-
schen Tradition und unter Riickgriff auf Karl Barth die
These entwickelte: Erlosung ist Mitte und Ziel der
Schépfung, und die Schépfung ist der Horizont der Er-
l6sung, was den Wirklichkeitssinn der Hoffnung unter-
streicht, da konnte Ehrlich einen zumindest formal-struk-
turellen Konsens mit ihm konstatieren.

Die Behandlung des Grundlagenproblems »rabbinischer«
und »dogmatischer« Struktur theologischer Aussage durch
Jakob ]. Petuchowski und Friedrich-Wilhelm Marquardt
wurde vor allem deshalb weniger dialogisch, weil Mar-
quardt in einer ideologiekritischen Dechiffrierung dogma-
tischer Denkform im Christentum eine innerchristliche
Problematik aufriss. Die Ausfiihrungen des evangelischen
Systematikers aus Betlin waren wie eine Klage und An-
klage des Verlustes der historischen und politischen Un-
schuld christlicher Typologie- und Denkformbildung: Ty-
pologisierung verhindert wirkliche historische Wahrneh-
mung; das Phinomen einer dogmatischen Theologie ist
historisch abkiinftig von soziologischen Prozessen (nim-
lich des kirchlichen Umgangs mit Hiresien) und enthilt
ein starkes Machtmoment; mit dem 4. Jahrhundert gibt
es kein Dogma, das nicht als Staatsaktion gebilder; die
Einfithrung des Glaubens in die Welt der Wissenschaft
bedeutet Machtausiibung des Christentums. Marquardt
unterschied Dogmen von Dogma, welches er als das auch

der Kirche unverfiigbare Ereignis umschrieb. Infolgedes-
sen unterschied er ein dogmengebundenes von einem dog-
magebundenen Denken. Das dogmagebundene Den-
ken hat es gegeben, noch ehe es kirchlich formulierte
Dogmen gab, so dass es dogmatisches Denken auch dann
geben konnte, wenn eine dogmenlose Kirche sein wird.
Mit dieser Unterscheidung hing Marquardts Schlussfrage
zusammen, ob die Wissenschaft wirklich der primire
Verantwortungsraum von Dogmatik sein kdnnte? Ob
nicht doch eher eine evangelische Haggada dem Dogma
angemessener sei, so dass die Methode der Wahrheit die
Weisung, die theologische Halacha sei?

Zuavor hatte Jakob ]. Petuchowski die »rabbinische
Struktur theologischer Aussage« erliutert. Nach einer
einfilhrenden Warnung vor Vereinfachung — ganz ohne
Systematik ging es im Judentum doch nicht — gab der
Referent zwei Charakteristika rabbinischer Struktur: Die
Literatur vom 3. nachchristlichen Jahrhundert bis zum
Mittelalter ist nur entfernt systematisch orientiert, zeich-
net sie doch stichwortartig Lehrhausdiskussionen auf;
gegeniiber dem strengen inhaltlichen Zusammenhang et-
wa eines christlichen Traktates »De baptismo« muss es
tiberraschen, wenn das Thema der Willensfreiheit etwa
im talmudischen Traktat iiber den Geschlechtsverkehr er-
ortert wird. Und: Die Unterschiedlichkeit der Lehrmei-
nungen wird nicht harmonisiert; die spielerische Anleh-
nung an einen biblischen Text braucht sich nicht vor dem
Richterstuhl logischer Stringenz zu verantworten. Max
Kadushin versuchte die rabbinische FEigenart als ein
»organisches Denken« zu erkldren, was allerdings fragen
lisst, warum die Rabbinen in Gesetzesfragen, in der
Halacha logisch und in der Theorie, in der Haggada or-
ganisch dachten? In einer Art zweiter Naivitit — so Pe-
tuchowski — wussten sie um Widerspriiche ihrer Theologie
zur Logik wie um die Tatsache, dass nur Gott die volle
Wabhrheit weiss. Unbedingte Geltung anerkannten sie als
Richter und Seelsorger, da das Leben der Gemeinden
Entscheidungen erfordert, die den gottlichen Willen zu-
verlassig widerspiegeln; hier mussten die Funken des
gottlichen Schlages an den Felsen sprithen. Demgegen-
iiber bleibt jegliche systematische Theologie, die abgelei-
tet, sekundir die primire religidse Erfahrung auslegt,
menschliche Konstruktion, deren Relativitit von alter
jiidischer Struktur zu lernen ist. Clemens Thoma gab
sich mit der von Petuchowski betonten Offenheit der
rabbinischen Gesellschaft nicht so recht zufrieden: »Es
gab doch auch damals ernste, absolutistische Theologie,
etwa bei Rabbi Akibas«, worauf Petuchowski entgegnete:
» Aber Akibas Theologie blieb Akibas Theologie, sie wur-
de nicht zur Theologie einer Synode erhoben.«

Das Doppelgespann Friedlander — Schaeffler setzte un-
terschiedliche Akzente, und dies weniger wegen des un-
leugbaren Kontroverscharakters thres Themas »Rechtfer-
tigung und Glaube«, sondern wegen des jeweils anderen
Umgangs mit der Fragestellung. Albert Friedlander, Di-
rektor des Leo-Baeck-College in London, referierte in
der ihm eigenen Weise haggadischen Stils und fragte sich
von der Problemstellung her auf den Spuren Samson
Raphael Hirschs meditierend zum jiidischen Kalender als
Katechismus des Judentums durch. Der Kalender bietet
die Tora als Weg zum Gehen, der den Menschen zur Tat
bringt: Keine Werke ohne Glaube. Kein Glaube ohne
Werke. Aber das Tun verschlingt nicht das Geheimnis.
Dafiir steht der Ritus als ein »sympathetischer Zauber
auf Zukunft hin«.

In Andersheit zu Friedlanders reflektierendem »Erzih-
len« trug Richard Schaeffler, Ordinarius fiir Philoso-

49



phisch-Theologische Grenzfragen am katholischen Fach-
bereich der Ruhr-Universitit Bochum, im reflektierenden
Argumentieren seine Verhiltnisbestimmung von Recht-
fertigung und Glaube vor. Den Sinn der dhristlichen
Rede von der »Rechtfertigung allein aus Glauben« ver-
suchte er iiber Textbeobachtungen an den Leitbegriffen
»Glaube« und »Umkehr« zu erschliessen: Jiidische wie
christliche Existenz stehen unter der Aufforderung zur
emunah, zum Feststehen auf dem Boden, der auf Hoff-
nung hin trigt und der vom Getragenen durch dessen
Worte und Taten bestindig gemacht werden muss. Die
Umkehr, die deshalb immer wieder notwendig ist, weil
der tragfihige Boden durch des Menschen Abkehr immer
schon verloren ist, ist nach jiidischer wie christlicher Uber-
zeugung nur deshalb moglich, weil Gott den Menschen
zur Umkehr fihig macht, ja weil er sich selber dem
Menschen zugekehrt hat. Wenn die Christen also in der
jiidischen Schule des Glaubens und der Umkehr lernen:
kénnen sie es auch in der der »Rechtfertigung«? Paulus
verkiindet den Glauben an den, der Gottlose gerecht
macht (R6m 4, 5), was wie eine provokative Antithese
zur biblischen Selbstaussage klingt: »Ich mache den
Gottlosen nicht gerecht« (Ex 23, 7). Paulus stand vor
dem Dilemma: Wie soll ich glauben, dass ich Boden fin-
de, der auf Hoffnung hin trigt, wenn ich erfahre, dass
ich der Ungerechte bin, der Verurteilung verdient, da mir
das Gesetz zuruft: »ICH mache den Gottlosen nicht ge-

recht«? Paulus antwortet: Glauben ist nur dadurch méog-
lich, dass eben jenes Gesetz, in dessen Namen Jesus schul-
dig gesprochen wurde, die Gerechtmachung des Menschen
und der Welt dadurch erreichte, dass Jesus sich unter den
Fluch des Kreuzesurteils gebeugt hat. Schaeffler war sich
dariiber klar, dass er mit seiner Verhiltnisbestimmung
von Rechtfertigung und Glaube nicht die Schauseite ei-
nes jidisch-christlichen Konsenses zeigte. So konnte es
nicht iiberraschen, dass etwa Petuchowski zwar die pau-
linische Sicht, aller Ruhm ist zum Ruhm des gerecht ma-
chenden Gottes allein, akzeptierte, dies aber mit dem
kritischen Zusatz versah: »Aber zu dieser Erkenntnis
brauche ich nicht Paulus.« Schaeffler liess offen, ob es
denn wirklich dieselbe Erkenntnis sei.

Die Ordinarien der evangelischen Systematik und der
katholischen Dogmatik liessen sich durch die Arnolds-
hainer Tagung, die sie als Erstadressaten erreichen wollte,
nicht ansprechen und in ein Werkstattgesprich »Aug in
Aug« ziehen. Vielleicht lassen sie sich durch die geplante
Veroffentlichung der Referate auf einen virtuellen Dia-
log ein mit den in Arnoldshain vorgetragenen Thesen
und Perspektiven, die mit der Fiille ihrer Zuginge und
der Konvergenz wie Divergenz ihrer Positionen die Re-
form dhristlicher Theologie nur im Fragment bieten
konnten. Aber bereits dies ist eine lohnenswerte Sache.
Ist doch das »status theologiae renovabitur« ein Beitrag
zum »status mundi renovabiture«.

Das Gewissen der veridngstigten Welt

Gedenkrede zu Ehren Albert Einsteins in der Sala Regina des Apostolischen Palastes
am 10. November 1979, gehalten von Professor Carlos Chagas,
Prisident der Pipstlichen Akademie der Wissenschaften

Mit freundlicher Genehmigung seiner Redaktion entnehmen wir den
folgenden Beitrag aus dem »L’Osservatore Romano, Wochenzeitung
in deutscher Sprache« (10/13), Vatikanstadt, 28. 3. 1979, S. 12 f.

Heiligkeit!

Gestatten Sie mir, Thnen im Namen der Pipstlichen
Akademie der Wissenschaften fiir die Ehre und den
Vorzug zu danken, unserer Gedenksitzung zur Feier des
100. Geburtstags von Albert Einstein vorzustehen. lhre
Geste wird iiber die Mauern dieses festlichen Saals hin-
aus in der internationalen Wissenschaft Beifall finden.
Mit der Teilnahme an unserer Einstein-Gedenkfeier eh-
ren Sie die Wissenschaft selbst. Im Verlauf des 20. Jahr-
hunderts hat die Wissenschaft das menschliche Leben
verindert sowohl im Bereich der Grundlagenforschung
wie im Bereich der technischen Anwendung.

Die Grundlagenforschung wurde in vielen Kreisen nicht
selten mit Misstrauen betrachtet und die technische Aus-
wertung nicht immer mit Klugheit und Weisheit voll-
zogen. Trotzdem enthebt die Unvernunft des Menschen
die Wissenschaft und Technik nicht ihrer Funktion als
michtige Schalthebel im Dienst unserer Gesellschaft, vor-
ausgesetzt, dass sie sich von geistigen, moralischen und
ethischen Werten bestimmen lassen, dem Menschen bei
der Uberwindung der Schwierigkeiten zu helfen, die sich
dem Fortschritt durch eine Zivilisation entgegenstellen,
die materialistisch und opportunistisch ist, weil die Exi-
stenz das Sein zerstért und das Haben die Liebe ersetzt.
Das Werk Albert Einsteins hat seinen Platz in der rei-
nen Forschung. Es befasst sich mit den Naturgesetzen auf
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der Ebene, wo sich die hochste Harmonie der géttlichen
Schépfung bestitigt.

Durch die Bedeutung seiner Arbeiten reiht sich Einstein
unter die grossten Geister des universalen Denkens ein.
Eine vergleichbare Stellung nimmt unter seinen Vorgin-
gern nur Galileo Galilei ein, der mit der Schirfe seines
Geistes die Entwicklung der Wissenschaft gezeichnet hat
und zum Symbol einer Epoche wurde.

Das Portrit eines Menschen zu skizzieren ist schwer.
Man kann dabei nicht vermeiden, iiber die Schwierig-
keiten nachzudenken, die wir alle bei dem Versudh, das
Verhalten eines andern zu interpretieren, haben, sogar
bei unseren liebsten Gesprichspartnern. Wir zeichnen das
Profil einer Person, indem wir von unseren eigenen Emp-
findungen ausgehen. Das Portrit, das ich hier entwerfe,
kann sich dem auch nicht entziehen.

Wenn wir die Daten studieren, die wir von Einstein ha-
ben, finden wir neben einem grossen Wissenschaftler ei-
nen Menschen, der sich dadurch auszeichnete, dass seine
grosste Sorge die Gerechtigkeit war. Wie wir alle sehr
kompliziert, hatte er etwas von einem Kaleidoskop an
sich! Und trotzdem zeichnete sich niemand so wie er
durch eine bleibende Bescheidenheit und eine stindige
Treue zu seinen moralischen Grundsitzen aus. Wenn
man ihn anklage, gelegentlich in Widerspriiche verfallen
zu sein, dann waren sie nur scheinbare und cher die
Folge beharrlicher Treue zu seinen Uberzeugungen. Je-
denfalls strahlte er eine aussergewdhnliche intellektuelle
Kraft aus und ein Charisma, das im Alter noch zunahm.



»Besitz scheint mir verachtenswert«

Wenn sich der Wissenschaftler nach seinem erstaunlichen
Auftreten auf der wissenschaftlichen Bithne voll dahin
engagierte, eine Theorie zu finden, die alle Krifte des
Universums auf eine gemeinsame Formel bringt, so stell-
te sich der Biirger in ihm mit dem gleichen Eifer und
Mut in den Dienst der Gerechtigkeit. Von 1914 bis zu
seinem Tod bekimpfte er den Militarismus, den Miss-
brauch der Macht, die rassische Diskrimination und ver-
teidigte unermiidlich die Sache des Friedens.

Geboren am 14. Mirz 1879, lebte Einstein bis zu seinem
15. Lebensjahr in Miinchen. Hier begann er seine mathe-
matischen Studien. Die Geometrie von Euklid wurde sein
Lieblingsbuch, sein heiliges Buch, wie er sagte. Ausser-
dem vertiefte er sich in die Philosophie von Kant. Das
war auch die Zeit, in der seine Mutter ihn Musikstunden
nehmen liess, »das Geigenspiel auf einer echten Ingres« in
Momenten der Zerstreuung und Priifung oder der Ermii-
dung zur Entspannung wurde und ihm Freundschaften zu
knupfen half. Die Familie vermittelte ihm die Grundwerte
seines Lebens. Zu Hause lernte er die Bescheidenheit und
Einfachheit, die sich in seiner Art, sich zu kleiden, und
in seiner Missachtung der materiellen Giiter ausdriickte.
Er schrieb: »Die objektiven menschlichen Armseligkeiten
— der Besitz, der sichtbare Erfolg, der Luxus — sind mir
immer verachtenswert erschienen. «

Nach der Grundschule besuchte Finstein das Luitpold-
Gymnasium. Diese Zeit war entscheidend fiir ihn. Er
konnte sich nie der preussischen Disziplin des Gymna-
siums anpassen und dem, was er »die Methoden der
Furcht, Gewalt und kiinstlichen Autoritit« nannte. Auf
dem Gymnasium wuchs seine stindige Auflehnung gegen
den Autoritarismus, die klassische Schuldisziplin; hier
liegen die Wurzeln seines Anti-Militarismus. Gleichzeitig
bildete sich in seinem Geist das Bediirfnis, die als in-
diskutabel geltenden Gegebenheiten in Frage zu stellen.

Auf deutsche Staatsbiirgerschaft verzichtet

Einstein schloss sein Gymnasialstudium nicht in Miinchen
ab, sondern ging mit seinen Eltern nach Mailand und
nach einem Jahr in die Schweiz, wo er in Aarau sein
Abitur machte. Hier begeisterte er sich bald fiir das de-
mokratische, seit Jahrhunderten gefestigte Klima der
Schweiz und fiir das Fehlen einer Berufsarmee. Er traf
eine fiir einen 16jihrigen iiberraschende Entscheidung
und verzichtete auf seine deutsche Staatsbiirgerschaft,
um die der Schweiz zu erwerben. Nach Besuch des Poly-
technikums in Ziirich erhielt er dort 1900 sein Diplom,
Die Jahre in Ziirich waren von grosser Wichtigkeit, weil
sie die Grundlagen seiner wissenschaftlichen Arbeit schu-
fen. Seine Freunde, wie Michelangelo Besso, Konrad
Habicht und Maurice Solovine, berichten von dem Er-
staunen aller iiber die Kraft seiner Intelligenz und seine
Beherrschung der Physik. Es sind die Jahre, in denen er
die Arbeiten von Maxwell griindlich studierte und in
einem Vortrag von Henri Poincaré horte, dass der abso-
lute Raum und die absolute Zeit und auch nicht die eu-
klidische Geometrie auf die Mechanik angewandt werden
kénnte and dass sich die Wirklichkeit nur in Begriffen
einer nichteuklidischen Geometrie ausdriicken liess. Besso
gab ihm die »Mechanik« von Mach, die ihm noch griind-
licher die Schwierigkeit der Interpretation der Vorstel-
lungen von Newton klarmachte. Einstein begann, die
Relativititstheorie zu entwickeln!

Der Schiiler war bei seinen Lehrern nicht beliebt. Er stu-
dierte sehr fleissig, aber sein Vorlesungsbesuch war sehr
unregelmissig. Ausserdem war er sehr kritisch, manch-

mal auch arrogant, impulsiv in seinen Bemerkungen und
hiufig verletzend. Folglich konnte er seinen Traum, Leh-
rer am Polytechnikum oder an einer anderen Fakultit
zu werden, nicht verwirklichen.

Ein gliicklicher Zufall liess ihn in das Patentamt in Bern
eintreten, wo er die Ruhe und den nétigen Spielraum
fand, um seine ungewdhnlichen wissenschaftlichen Theo-
rien zy entwickeln. 1905 publizierte er vier Schriften, in
denen er die eingeschrinkte Relativititstheorie behandel-
te, die Brownsche Bewegung erklirte, die Quantenlehre
einfithrte und das Verhiltnis von Masse und Energie
unterbaute.

Seit 1911 wurde Einstein von zahlreichen Universititen
eingeladen. Nach einem kurzen Aufenthalt an der deut-
schen Universitit in Prag kehrte er nach Ziirich als Pro-
fessor an der gleichen Hochschule zuriick, die ihn abge-
lehnt hatte, aber 1914 widerstand er nicht mehr dem
wissenschaftlichen Ruf von Berlin, wo sich Pland,
Neenst und andere mehr aufhielten. Er verliess Ziirich
und begab sich in das Zentrum der deutschen Physik un-
ter Bedingungen, die sein Ansehen beweisen. Er wurde
zum Direktor des Kaiser-Wilhelm-Instituts fiir Physik,
zum Professor ohne feste Lehrverpflichtung an der Uni-
versitit Berlin und zum Mitglied der Preussischen Aka-
demie der Wissenschaften ernannt, eine aussergewdhn-
liche Anerkennung.

Die Zeit seines Aufenthalts in Berlin, wo er bis Mirz
1934 blieb, gab ihm die Mdglichkeit, die allgemeine Re-
lativititstheorie abzuschliessen und als eine ihrer Kon-
sequenzen seine Theorie von der Struktur des Weltalls
zu begriinden.

In Berlin hérte Einstein auf, der in seine Wissenschaft
eingeschlossene Gelehrte zu sein, und begann, sich am
politischen Leben seiner Zeit zu beteiligen. Kurz nach
Ubernahme seiner Positionen in Berlin bekam sein Sinn
fir Gerechtigkeit neuen Aufschwung, und er spielte eine
aktive Rolle als Pazifist, aber auch sein Kampf gegen
den Antisemitismus begann.

Wenn es stimmt, dass der junge Einstein in Ziirich eine
kurze Periode des Interesses fiir das Judentum hatte, so
scheint es, dass er erst in Prag, als er durch Zufall am
Ende einer Sackgasse auf einen jiidischen Friedhof aus
dem 15. Jahrhundert stiess, sich der vielhundertjihrigen
Geschichte seiner Herkunft gegeniibersah und sich ihr
ganz verbunden fiihlte. In Berlin wunderte er sich iiber
die antisemitische Haltung der Universitit und Regie-
rung, eine Vorwegnahme der Bewegung, die ihren Hohe-
punkt unter dem NS-Regime erreichte. Er sah auch, wie
sich der Krieg 1914/18 vorbereitete und von gewissen
militdrischen, politischen und wirtschaftlichen Kreisen er-
wartet, wenn nicht herbeigewiinscht wurde. Dann kam
die Kriegserklirung, und es iiberraschte ihn, zu sehen, wie
seine wissenschaftlichen Freunde ihre Dienste als Exper-
ten anboten und an den militirischen Bemithungen teil-
nahmen. Der Idealist Einstein verstand das nicht und
wusste nicht, was er tun sollte. Da gab es das »Manifest
an die zivilisierte Welt« vom Oktober 1914, unterzeich-
net von 83 namhaften deutschen Wissenschaftlern. Das
Manifest sprach Deutschland von jeder Schuld frei, recht-
fertigte den Einfall in Belgien und sprach in Begriffen,
die spiter wiederkehren sollten, von der Vernichtung
der weissen Rasse durch die slawischen Horden. Einstein
unterzeichnete umgehend ein Gegenmanifest, das er zum
Teil selbst redigiert hatte. Der Satz, dass dieser Krieg
keinen Sieger haben werde, aber alle teilnehmenden Na-
tionen dafiir einen hohen Preis zahlen wiirden, klingt
prophetisch.
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Diese Anti-Kriegserklirung konnte nicht mehr als vier
Unterschriften sammeln, aber Einstein kapitulierte nicht.
Er schloss sich einer von Ernst Reuter, dem spiteren
Oberbiirgermeister von Berlin, gegriindeten Bewegung
an. Diese Bewegung hatte sich das Ziel gesetzt, einen
baldigen Frieden und die Griindung einer internationa-
len Organisation zur Verteidigung des Friedens zu errei-
chen — eine Idee, der Einstein bis zum Ende seines Le-
bens anhing. Die Jahre nach dem Ersten Weltkrieg wa-
ren nicht leicht fiir ihn. Wissenschaftlich betrachtet, ist
das die Zeit seines grossen Ruhms. Die allgemeine Relati-
vititstheorie hatte mit der direkten Beobachtung einer
seiner Voraussagen gesiegt. 1919 wurde bei Gelegenheit
einer totalen Sonnenfinsternis beobachtet, dass die Ab-
lenkung des Sternenlichts durch das Gravitationsfeld der
Sonne den Voraussagen Einsteins entsprach. Aber der
Mensch Einstein war ungliicklich iiber die internationale
Entwicklung. Sein freundlicher Blick war verhangen von
Traurigkeit. Er weigerte sich, am 4. Solvay-Kongress
teilzunehmen, weil die deutschen Wissenschaftler nicht
eingeladen worden waren. Unter Hinweis auf seine in-
ternationale Einstellung schrieb er an Marie Curie: »Ich
verstehe, dass Belgier und Franzosen nicht darauf vor-
bereitet sind, Deutschen zu begegnen. Wenn ich wiisste,
dass die deutschen Wissenschaftler prinzipiell ausgeschlos-
sen wiren, und zwar aus Griinden ihrer Nationalitdt,
wiirde ich, fithre ich nach Briissel, einer solchen Entschei-
dung beipflichten.«

Im Moment der Ruhrbesetzung durch die Franzosen
verurteilte Einstein heftig die Alliierten, trotz seiner be-
kannten antideutschen Einstellung.

Die Entwicklung der europdischen Politik und der infer-
nalische Riistungswettbewerb liessen die Besorgnisse Ein-
steins in solchem Mass wachsen, dass er sich blind in die
pazifistischen Bewegungen einreihte, die seinen Namen
ausnutzten.

Sein Wunsch, zum allgemeinen Frieden beizutragen, wur-
de immer heisser und erreichte seinen Hohepunkt am
Ende der zwanziger Jahre. 1930 hielt er in New York
eine Rede, in der er sagte, »wenn zwei Prozent der Biir-
ger den Kriegsdienst verweigern«, hitten die Regierun-
gen keine Moglichkeit mehr, einen Krieg zu beginnen.
Vielleicht erschreckt uns die Naivitit dieses Vorschlags,
aber diese Rede — die ihm den ungerechten Beinamen
»Mister zwei Prozent« eintrug — benutzten spiter die
Anhinger McCarthys gegen ihn, obschon er inzwischen
die amerikanische Staatsbiirgerschaft erworben hatte.
Seine Enttiuschung iiber den Vdlkerbund und die Lang-
samkeit, mit der die Genfer Abriistungskonferenz von
1932 arbeitete, wirkte sich auf seine Arbeit aus und trieb
ihn zu einer neuen Offensive. In einer Pressekonferenz
vor 60 auslindischen Korrespondenten richtete er einen
utopischen Appell an die Arbeiter der Welt, die Arbeit
in den Waffenfabriken einzustellen und jeden Waffen-
transport zu verweigern. Wieder kam er auf das Thema
der Kriegsdienstverweigerung zuriick.

Angesichts der Ereignisse in Deutschland, die mit dem
Aufstieg Hitlers dem Militarismus und der Riistung neue
Anstdsse gaben, und der Steigerung des Antisemitismus
fithlte sich Einstein verpflichtet, seine pazifistischen Posi-
tionen zu {iberpriifen und seine Sprache zu wechseln.
Nur die Stirke konne noch die Macht des Bosen besie-
gen. So schrieb er dem belgischen Konig Albert: »Im
Herzen Europas gibt es eine Macht, Deutschland, die
mit allen nur moglichen Mitteln den Krieg vorbereitet.
Das hat eine so grosse Gefahr fiir Belgien und Frank-
reich geschaffen, dass sie gezwungen sind, zu den Waffen
zu greifen.«
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Harmonie der Welt unter dem Zeichen der Schonbeit
Im Zweiten Weltkrieg stellte sich Einstein in Princeton
in den Dienst der amerikanischen Kriegsfithrung und
spielte eine oft iibertriebene, gelegentlich auch verkleiner-
te Rolle bei der Organisation des Manhattan-Projekts
und der Entwicklung der Atombombe.

Als das Hitlerregime 1938 Einstein die Riickkehr nach
Deutschland unmédglich machte, liess er sidr in Princeton/
USA nieder und arbeitete im Institute for Advanced
Studies bis zu seinem Tod am 25. April 1955. In Prin-
ceton setzte er seine Arbeiten iiber die Einheit der Krif-
tefelder fort und versuchte vergeblich, die Unsicherheits-
faktoren der Quantenmechanik auszuriumen, der er den
Weg freigemacht hatte, als er sie in den Bereich der nicht-
atomaren Physik einfithrte. Er konnte sich ausserdem
mit allen Kriften der Sache des Zionismus widmen, zu
der ihn das Erlebnis in Prag und der deutsche Antisemi-
tismus hingefiihrt hatten. Und nach dem Krieg konnte
er sich wieder fiir die Sache des Friedens und der inter-
nationalen Verstindigung einsetzen, die jetzt noch drin-
gender geworden war durch die Furcht vor einem Atom-
krieg, zu dem er, ohne es zu wollen, einen gewissen Bei-
trag geleistet hatte. Nach und nach wurde Einstein zu
einem Weisen, dessen Rat gesucht und dessen Leben als
Beispiel zitiert wurde. In einem Land, in dem die Kom-
munikation so schnell vor sich geht, berichteten die Zei-
tungen, der Rundfunk und das Fernsehen dem grossen
Publikum {iber seinen Alltag, dessen Intimitit er trotz-
dem zu wahren suchte. Hunderte von Briefen erreichten
ihn jede Woche, und er versuchte alle zu beantworten,
aus denen man ersehen konnte, dass der Briefschreiber in
Schwierigkeiten war. Die Leute warteten auf ithn auf der
Strasse, und die Touring-Busse hielten, wie noch heute,
vor der Mercer Street 110, wo er wohnte und die Wis-
senschaft unserer Tage verindert hatte.

Ohne es zu wollen, wurde Einstein durch seine Stellung-
nahmen auf internationaler Ebene eine Art Gewissen
der veringstigten Welt. Fiir andere war er dariiber hin-
aus einer der letzten Naturphilosophen, wenn nicht der
wichtigste unserer Zeit.

Seine Sicht des Naturproblems erinnerte an Pythagoras.
Die Harmonie des Weltalls unter dem Zeichen der Schon-
heit war der Kern seines Denkens. Um das All in seiner
ganzen Ausdehnung erfassen zu konnen, musste Einstein
die Existenz eines hoheren Geistes oder eines Systems
fordern, das das einzige Kriftefeld geschaffen und die
mathematische Harmonie organisiert habe, der das Uni-
versum gehorcht. Diese Vorstellung trigt einen pan-
theistischen Zug, der dem Denken des Spinoza nahe-
steht. Ubrigens hat Einstein selbst auf Fragen geant-
wortet: »Ich glaube an den Gott des Spinoza, der sich
in der Harmonie aller Dinge offenbart, und nicht an
einen Gott, der sich mit allen Handlungen und der Be-
stimmung des einzelnen Individuums beschiftigt. «
Einstein war sicher ein Rationalist, aber kein Atheist.
Die Ehrfurcht vor dem Denken und der Geschichte seines
Volkes weckten in ihm eine latente Religiositit. Gewisse
Erklirungen von ihm beweisen das hinreichend. So er-
klirt er: »Wissenschaft ohne Religion hinkt, und Reli-
gion ohne Wissenschaft ist blind.«

»I1ch méchte Gottes Gedanken kennenlernen«

Die Gottesidee liess ihn nie los, und er sagt: »Ich mdchte
wissen, wie Gott die Welt geschaffen hat. Ich bin nicht
an diesem oder jenem Phinomen interessiert und nicht
am Spektrum eines chemischen Elements. Ich m&chte Got-
tes Gedanken kennenlernen, der Rest ist Detail.«

Bei seiner Suche nach der Harmonie des Weltalls und
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der Schonheit der Naturgesetze vergass Einstein niemals
den Menschen und die Bedeutung der Realititen, die un-
ter dem Bereich der Wissenschaft liegen. Er selbst sagt:
»Unsere Zeit ist durch aussergewohnliche wissenschaftli-
che Entdeckungen und ihre technische Anwendung cha-
rakterisiert. Wer von uns ist davon nicht hingerissen?
Trotzdem sollten wir nicht vergessen, dass Erkenntnis
und Technik die Menschheit noch nicht zu einem gliick-
lichen und wiirdigen Leben fithren. Die Menschheit hat
mit vollem Recht die Verkiinder der sittlichen Werte
iiber die Entdecker der objektiven Wirklichkeit gestellt.
Was die Menschheit Buddha, Moses und Jesus schuldet,
ist weit bedeutsamer als die Forschungsergebnisse der
Wissenschaftler. Die Menschheit muss mit all ithren Krif-
ten die Lehren dieser grossen Weisen hiiten, wenn sie
nicht ihren Seinsgrund, die Gewissheit ihrer Bestimmung
und ihre Daseinsfreude verlieren will.«

Seine Herzlichkeit, die sich auch in humorvollen Gele-
genheitsversen ausdriicken konnte, sorgte sich auch um
seine Freunde und ihr Schicksal. Wie viele Briefe bezeu-
gen das! Der Konigin Elisabeth von Belgien, die von
einem doppelten und schmerzlichen Todesfall betroffen
war, schidkte er einen Beileidsbrief, aus dem ich die fol-
genden Worte zitieren mochte: »Es gibt iiber alle Din-
ge hinaus etwas Ewiges, das das Morgen, das Ende und
die menschlichen Enttiuschungen iiberdauert.«

Wie bestindig war seine Liebe zur Schénheit! Mitten in

einem Sturm auf dem Ozean zog ihn die Schonheit des
Schauspiels an: »Das Meer hatte eine unbeschreibliche
Grossartigkeit an sich, vor allem wenn die Sonne es
mit ihren Strahlen traf.« Schénheit, Wissenschaft, Kunst,
Freundschaft, Verstindnis treffen sich in harmonischer
Eintracht. Er schreibt: »Die Ideale, die immer meinen
Weg erleuchtet haben und die mir den Mut gaben das
Leben fréhlich zu betrachten, waren die Schdnheit, die
Giite und die Wahrheit. Ohne die Briiderlichkeit, die
mich mit den Menschen gleicher Gesinnung verbunden
hat, ohne die Beschiftigung mit dem Bau der Welt und
dem, was im Bereich der Kunst und der Wissenschaft un-
zuginglich ist, wire mir das Leben leer erscheinen.«
Dieser aussergew6hnliche Mensch nannte sich isoliert. Das
sagt er uns in einem dramatischen Bekenntnis: »Ich bin
sicher ein einsamer Wanderer, ich konnte niemals mei-
nem Land, meinem Haus, meinen Freunden und meiner
Familie mein ganzes Herz schenken. Gegeniiber diesen
Bindungen habe ich nie den Sinn fiir Distanz und das
Bediirfnis nach Einsamkeit verloren.«

Trotzdem war Einstein ein Simann, und nachdem er,
wie der hl. Paulus sagt, selbstlos gesit hat, finden sich
die Friichte seiner Arbeit iiberreich in unserem Dénken
und unserer Arbeit: Wer wenig sit, erntet auch wenig,
wer iiberreich sit, erntet auch iiberreich.

Der Mensch und der Wissenschaftler Einstein ehren die
Menschheit!

Gewissen und Gedichtnis —
Judische Geschichte in Deutschland *

Von Rechtsanwalt Dr. jur. h. c. Otto Kiister, Stuttgart

So heisst das mahnende Leitwort fiir diese Stunde, zu der
»unsere lieben Biirger von Stuttgart beide, Christen und
Juden« zusammengekommen sind. So haben sich vor
700 Jahren zwar nicht zu Stuttgart, aber zu Worms Biir-
germeister und Rat ausgedriickt, in einer der helleren
Phasen der deutsch-jiidischen Geschichte. Damals hatte
Konig Rudolf von Habsburg den Juden des Reichs feier-
lich bestdtigt, dass sie der Hostienschindung und der
Verwendung christlichen Knabenbluts zum Mazzenbak-
ken keineswegs schuldig seien. Das gesiegelte Pergament
freilich hatte sich der Konig von seinen Juden teuer
bezahlen lassen. Aber wiederum waren es rechtschaffene
Zwecke, zu denen er das Geld brauchte, und Juden zu
haben, habere Judaeos, war konigliches Regal, pflicht-
missig auszubeuten wie etwa das Bergwerksregal. Neh-
men Sie das als exemplarisch priludierenden Akkord
zum Thema, in der helleren Tonart. Es ist eine dunkle
Tonart, in der das Thema selber steht, Jiidische Ge-
schichte in Deutschland, und so auch die bei weitem
meisten seiner Variationen.

Mit Recht wird nun zwar erinnert, eine vollstindige Ge-
schichte der deutschen Juden diirfe nicht nur eine Ge-
schichte der Ausbeutung, der Verfolgung und des Lei-
dens sein, und auch die Klage um die verlorenen reichen
Krifte, die 200 Jahre lang die deutsche Kultur mitge-
staltet und die zum Glanz des deutschen Namens zu-

* Vortrag, gehalten zur Erdffnung der Woche der Briiderlichkeit in
Stuttgart am 9. Mirz 1980.

mal in der Wissenschaft und in der Musik unverhiltnis-
missig viel beigetragen hatten — auch solches Beklagen,
wieviel drmer wir durch Hitler geworden sind, vervoll-
stindige die Erzihlung und Rechenschaft noch nicht aus-
reichend. Es miisse vielmehr auch die Rede sein von dem
inneren Leben der Juden in ihren Gemeinden, wie es
als ein bewusst und ernst gefiihrtes, glaubensdurchwirk-
tes Leben durch alle dunklen und helleren Zeiten hin-
durch mit allen seinen gottseligen Umstindlichkeiten,
Eigentiimlichkeiten und Menschlichkeiten stattgefunden
hat, samt den erklirenden Ursachen und samt den Aus-
wirkungen auf die Umwelt, dies auch schon in den Zei-
ten der Abgeschlossenheit und dann nach deren Ende mit
explosiver Energie und in einer Vielfalt von Richtun-
gen. Das soll gewiss geschehen, und es wird das auch
hier wie anderwirts geschehen, das Interesse ist, anders
als noch vor wenigen Jahren, wach und fragt nach der
schon geleisteten, noch nicht genutzten Arbeit, wie es
auch zu neuer Arbeit anstachelt. Aber meine Aufgabe
heute muss ich doch einschrinken auf den dunklen Strang
der feindseligen Symbiose, auf die Geschichte des Juden-
hasses und der hasserzeugten Verfolgungen bis hin zu
der einen in unser Gedichtnis eingebrannten Verfolgung,
und dazu auf das, was die Bundesrepublik Deutschland
Wiedergutmachung nennt und woran auch morgen und
iibermorgen wieder eine Anzahl Deutscher so oder so
an der Arbeit sein werden. An dieser Arbeit im Abseits
werde ich bis zum Ende meiner Arbeitskraft beteiligt
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sein, und meine Legitimation, heute zu Thnen zu reden,
beruht darauft.

Judenfeindschaft, Judenhass haben freilich nicht viele
die bose Sache genannt, weder in ihrer diffusen noch in
ihrer massiven Erscheinungszeit. Erkiinstelt wie alles im
Umkreis des Phinomens, ob Fithlen oder Denken, hiess
das, was meine Generation als etablierte soziale Grosse
vorfand, als sei es ein Produkt von Wissenschaft und
eine aus Wissenschaft gewonnene Uberzeugung und Hal-
tung: Antisemitismus.

Das Wort Antisemitismus ist deutschen Ursprungs und
jetzt 100 Jahre alt. 1879 erschien das Buch eines Wil-
helm Marr: Der Sieg des Judentums iiber das Germa-
nentum. Wenn der Verfasser zwar auf das Judentum
zielte, der Abwehrhaltung aber, zu der er anstachelte,
den Namen Antisemitismus gab und damit nachhaltigen
Erfolg hatte, so war das dadurch moglich geworden,
dass damals schon seit einigen Jahrzehnten die zum
Feind, zur Gefahr erklirte Gruppe nicht mehr die war,
die bis dahin jahrhundertelang als Feind hatte herhal-
ten miissen: es ging nicht mehr um die Bekenner der
jiidischen Religion. Eine Religion taugte in aufgeklarten
Lindern wie Deutschland nur noch schlecht als Zielschei-
be kollektiven Hasses, kollektiver Verdichtigung. »Aus
dem Lager des Religionshasses ist die Religion gewi-
chen, der Hass allein ist zuriickgeblieben«, so der jiidische
Anwalt Gabriel Riesser 1857. Und fiir die Religion hatte
sich Ersatz gefunden: eine hinreichende Anzahl von
Menschen war empfinglich geworden fiir die Anschau-
ung, dass die Menschheit geschieden sei in erbliche Ras-
sen. Eine davon sei die germanische, je nachdem auch
>nordische< oder >arische< Rasse, eine andere die jiidische,
und von dieser drohe der germanischen Rasse Verder-
ben. Dass die Germanen sich deshalb zu einer Einstel-
lung aufraffen miissten nicht mit Namen Antijudaismus,
sondern Antisemitismus, obschon die arabische Haupt-
masse der Semiten mitnichten gemeint war, erklirt sich
50, dass in den achtbaren wissenschaftlichen Werken zwar
eine semitische Rasse vorkam, bis dahin aber kein Ge-
lehrter eine jiidische Rasse hatte feststellen kénnen.
Genaugenommen haben wir es also nicht mit einem
Thema zu tun, sondern mit zweien, wenn wir die letzten
eineinhalb Jahrhunderte der Befeindung von Menschen,
weil sie behauptetermassen einer bestimmten Rasse ange-
horen, nach riikwirts verlingern um die vielen Jahr-
hunderte, in denen die Vorfahren dieser Menschen be-
feindet wurden, weil, und solange, sie eine Minderheits-
religion bekannten, die mit der herrschenden Religion
unvereinbar war und das Herzstiick des Christenglau-
bens verwarf. Es bleibt ein enormer praktischer Unter-
schied zwischen den beiden Feindbildern. Dem ilteren
Feindbild entrann, wer seine Religion abschwor. Das

1 Vgl. dazu: Beitrige im FrRu von Otto Kiister: u.a.: Das Recht
zu sithnen. Rechtsgrundsitzliches zum arabischen Einspruch gegen
das Israel-Abkommen. Rundfunkrede, Stuttgart vom 17. 11. 1952
(in V/Januar 1953, Nr. 19/20, S. 11 ff.) — Das Gesetz der unsi-
cheren Hand. Vortrag iiber die bundesgesetzliche Wiedergutmachung,
vom 9. 12. 1953 (in VI/Februar 1954, Nr. 21/24, S. 3 ff.) — Das
Minimum der Menschlichkeit. Lehrprozess fiir unsere Zeit. Plidoyer
vor dem Oberlandesgericht Frankfurt/Main i. S. Wollheim/IG-
Farben, 1.3.1955 (in VIII/November 1955, Nr.29/32, S. 15 ff.) —
Zum Skumenischen Gesprich. Uber die Hoffnung. Vortrag. 3. 12.
1955 (in IX/Okt.’56, S. 11 ff.) — Niemals vergessen! Zum 20. Juli
1944, Gedenkrede (in X/Okt. ’57, Nr. 37/40, S.3 ff.) — Deutsche Wie-
dergutmachung, betrachtet Ende 1957 (in XII/September 1960, Nr.
49, S. 4f.) — Poena aut satisfactio. Zur akademischen Ehrung von
Dr. jur, h. c. Otto Kiister von Walter Schwarz (in XIX/Dezember
1967, S.85) — Zeittafel der Hitlerzeit. Veroffentlicht im Aufrrag
des fiir die Herausgabe verantw. Volkacher Bundes (in XXV/De-
zember 1973, S. 80 ff.) (Anm. d. Red. d. FrRu).

54

neue Feindbild dagegen war fiir den, der darunterfiel,
unentrinnbar. Und als mit ithm unter Hitler grauenvol-
ler Ernst gemacht wurde, sahen sich unter dem rassischen
Feindbild glaubenstreue Juden zusammengezwungen mit
solchen, die ihnen als Abtriinnige galten, weil sie oder
ihre Vorviter Christen geworden waren. Die Kirchen
aber kamen nur schwer, wenn iiberhaupt, iiber die Vor-
stellung hinweg, dass sie nur berufen seien, sich der
Christen jiidischer Herkunft anzunehmen, wihrend es
mit den Glaubensjuden eine ganz andere Sache sei. An-
gesichts der lebensgefihrlichen und allverdummend ge-
wordenen Rassenlehre hitte man es ja couragiert nennen
konnen, wenn geistliche Instanzen nach wie vor keine
Unterschiede der Rasse kennen wollten, sondern nur
solche der Religion; nur war es nicht der Zeitpunkt, sich
darauf zu besinnen, als jiidische Juden und dhristliche
Juden gleichermassen unter die Riuber und Mdrder ge-
fallen waren.

Sprechen wir unverbliimt von Judenfeindschaft. Das
Wort deckt beides ab, die vielen Jahrhunderte der reli-
gi6s bestimmten Judenfeindschaft und die erst einein-
halb der Befeindung einer angeblichen jiidischen Rasse.
Die religids bestimmte Judenfeindschaft hat die deutsche
Nation ererbt aus dem Altertum. Die grossen Reiche, in
denen das Judenvolk als kleines Hiuflein mit geringer
Selbstindigkeit siedelte, ertrugen schlecht den Eifer, mit
dem dieses Volk einen unsichtbaren einzigen Gott ver-
ehrte, dessen Gesetze es todernst nahm und vor dem alle
die bildfrohen Gétter der Voélker Gotzen und Nichtse
sein sollten. Der syrische Grosskonig »liess ein Gebot
ausgehen durch sein ganzes Kénigreich, dass alle Volker
zugleich einerlei Gottesdienst halten sollten«; so steht
es am Anfang der Makkabier-Biicher. Dann erbte das
ROmerreich mit der Hauptmasse des syrischen Gross-
reichs auch das Judenvolk im heiligen Land, und auch
das Rémerreich ertrug es nicht, dass dieses Volk seinem
Gott zuliebe sogar die religiose Verehrung des Kaisers,
harmlos wie sie war, verweigerte, und fiihrte drei Ver-
nichtungskriege gegen sie. Uberleben konnte, wer sich in
seinem religidsen Handeln dem Verlangen des Staates
fiigte, und so iiberlebten namentlich auch im grossen und
ganzen die Judenschaften, die ausserhalb des heiligen
Landes im Romerreich siedelten und schon lange viel
zahlreicher gewesen waren als das Judentum in Pali-
stina. Ab dem Jahr 212 wurde dann den hartnickigen
Juden keine Teilnahme mehr an der Staatsreligion ab-
verlangt (Septimius Severus).

Hundert Jahre spiter, als es urkundlich schon eine Ju-
dengemeinde in Kdln und solche wohl auch in den an-
deren rdmischen Stidten auf deutschem Boden gab, in
Trier, Mainz, Worms, Regensburg, gerieten die Juden
erneut ihrer Religion wegen in Widerstreit zur Staats-
religion, zu der nun das Christentum geworden war.
Zwang, der in ihre Religion eingriff, wurde zwar auch
vom christlich gewordenen Romerreich nicht wieder auf
sie ausgeiibt. Aber den christlichen Kaisern und Kirchen-
lehrern erschienen sie nun als das Volk, auf dem der
Fluch der Kreuzigung Christi ruhte, kurz als das Volk
der Gottesmérder, und es erschien unertriglich, sie mit-
ten unter dem Christenvolk so wohnen zu haben, als
wisse man nichts von jenem Fluch. Unertriglich erschien
vor allem, dass ein Jude in irgendeinem Sinn Macht
haben sollte iiber einen Christen. Deshalb wurde ihnen
verboten, Sklaven zu haben, womit sie die Moglichkeit
verloren, einen landwirtschaftlichen, gewerblichen oder
handwerklichen Betrieb zu fithren. Bei Todesstrafe wur-
de die Ehe zwischen einem Juden und einer Christin



verboten. Als spiter die Handwerke zum Monopol
christlicher Ziinfte wurden, entfiel auch fast ganz die
Mboglichkeit, wenigstens beschrinkt auf die eigene Person
ein Handwerk zu betreiben; jiidische Metzger, Bicker,
Schneider musste es freilich geben, und diese Hantierun-
gen wurden zu jiidischen so gut wie zu christlichen Fa-
miliennamen. Etwas Besonderes waren die jiidischen
Goldschmiede, die fiir christliche Kunden arbeiteten. Im
allgemeinen blieb den Juden nur der Klein- und vor
allem der Altwarenhandel und das anriichige Geschift
des Geldverleihs, als ein Christ es wegen des erstarken-
den kirchlichen Zinsverbots nicht mehr umweglos betrei-
ben konnte. Eine respektable jiidische Erscheinung war
lange noch der nirgends hingehdrende, weltweit sich auf
die Judenschaften stiitzende reisende Hindler, den Karl
der Grosse und seine Nachfolger ausdriicklich schiitzten,
und der unentbehrliche, gleichfalls reisende jiidische
Arzt. Aber zur spiteren etablierten Kaufmannschaft im
ehrbaren Sinn hatte kein Jude mehr Zutritt. Shake-
speares Kaufmann von Venedig ist ja keineswegs der
Jude Shylock, sondern dessen Schuldner, ein junger Patri-
zier.

Blittern wir wieder zuriick. In elementare Verfolgung
ausgeschlagen ist die christliche Judenfeindschaft in dem
Reich, das die Deutschen von den Rémern ererbt hatten,
zunichst nicht. Es blieb fiir die Juden im ganzen bei dem
leidlich geschiitzten Status, den sie im christlichen R&-
merreich innegehabt hatten. Bis zur Zeit der Kreuzziige
berichtet die deutsche Geschichte nichts davon, dass mit
Mord und Brand gegen Juden gewiitet worden wire.
Aber nun, um 1100, verdiistert sich das Bild. Um diese
Zeit verinderte sich sozusagen der &ffentliche Religions-
unterricht. Die Bibel lesen konnte wie der gemeine Mann
so auch der Ritter nicht. Im Glaubensbekenntnis stand
etwas von Pilatus, nicht von den Juden. Aber es war
um die Jahrtausendwende iiblich geworden, den Laien
die Passionsgeschichte vor Augen zu fithren in den Ma-
lereien und Bildhauereien der Kirchengebiude. Als die
ersten Ritterscharen sich nach Osten aufmachten, ange-
stachelt durch die Kunde, die Ungliubigen hitten das
heilige Grab in Jerusalem geschindet, hatten sie vor dem
inneren Auge die abstossenden Judentypen der Pas-
sionsbilder, und Moslems und Juden verschmolzen ihnen
zu einem einzigen Feindbild. So taten viele Kreuzfahrer
das Geliibde: das Schwert gegen die Sarazenen nicht zu
gebrauchen, ehe sie damit nicht zunichst einmal im ei-
genen Land einen Juden getdtet hitten. Und die Krieger
Christi fallen also in jedem der drei ersten Kreuzziige
mordend und pliindernd iiber die heimischen Juden her,
wie dann auch im eroberten Jerusalem Moslems und Ju-
den unterschiedslos niedergemacht werden. Es hilft nichts,
dass weder Kaiser noch Papst hinter diesen Mordaktio-
nen stehen und dass die Theologen aus dem Romerbrief
wissen, die Ausrottung der Juden liege nicht in Gottes
Plan. Kaiser und Papst stabilisieren nach 1200 den Sta-
tus der Juden auf tieferem Niveau: sie werden gekenn-
zeichnet durch den Judenhut und den Judenfleck, sie
diirfen kein Eigentum an einem Grundstiick mehr haben,
sie haben Wohnung in besonderen Judengassen zu neh-
men, sogenannte Gettos, die dann auch noch ummauert und
deren Tore nachts verschlossen werden, und der Kaiser
erklirt sie allesamt zu seinen Kammerknechten, die sei-
ner Finanzkammer eine Kopfsteuer zu entrichten haben.
Wie sie diese anders als durch Wucher zusammenbrin-
gen sollten, kilmmerte ihn nicht. Es war unausbleiblich,
dass die gesteigerte Absonderung, die abstossende Kenn-
zeichnung ihrer Erscheinung, der anriichige Erwerb, dass

all das ihre Verichtlichkeit, vor allem aber ihre Unheim-
lichkeit steigerte. Um so mehr verdient Erwihnung, dass
in diesem grossen Jahrhundert der deutschen Bildhauer-
kunst einige der Meister, die in iiblicher Weise zwei
gegensitzliche Frauengestalten als Kirche und Synagoge
zu meisseln hatten, abwichen von dem Brauds, die Syn-
agoge als Jammergestalt zu bilden, sondern sie der stol-
zen Ekklesia als demiitiges Midchen gegeniiberstellten,
ungleich anziehender als jene. Strassburg hat das be-
riihmteste Beispiel.

Die der Stauferzeit folgenden Jahrhunderte bringen im-
mer wieder Schrecknisse fiir die deutschen Juden. Hetze-
rischer Aberglaube breitet sich aus, am wirksamsten der,
zu ihrem geheimen Gottesdienst gehdre die Tétung ei-
nes Christenknaben; es ist keine hundert Jahre her, dass
im &stlichen deutschen Sprachgebiet das Geriicht eines
solchen Ritualmords letztmals kolportiert wurde. Als
Deutschland 1348 von der Pest heimgesucht wird, heisst
es, die Juden hitten die Brunnen vergiftet, und eine Ju-
denschlichterei wie nie zuvor ist die Folge. Die Uber-
lebenden und die Opfer der Austreibungen aus immer
wieder einem deutschen Territorium in den folgenden
200 Jahren fliichten in der Masse nach Polen, wo sie von
nun an bis in die letzten Zeiten eine Kleinbiirgerschicht
bilden, die dem unterentwickelten Land die Handwer-
ker stellt und wo das Deutsch aus der Zeit ihrer Flucht
zu dem fiir uns hisslich klingenden Jiddisch wird. (Ho-
ren wir es linger, bekommt es gemiitvolle Ziige.) Damals
dauerte es zwar nicht lange, bis die Obrigkeiten, die an-
stelle des Kaisers das Judenregal an sich gebracht hatten,
die Geflohenen dringend zuriickriefen. Doch waren es
relativ. wenige, die dem Ruf folgten, misstrauisch und
mit Misstrauen wieder aufgenommen, »gebeugt, vering-
stigt, in ihrem Selbstgefiihl gebrochen, schlau und unter-
wiirfig«, ich zitiere eine Schilderung, und das Bild von
ihnen bestimmte nicht mehr so sehr der Jude, der hass-
erfiillt »Kreuzige!« gerufen hatte, sondern die Spottfigur,
die auch ohne Not ihr »Waih geschriecen« anstimmt.

Die Zeit des Humanismus und der beginnenden Refor-
mation bringt Lichtblicke. Sie bringt die erleuchtete Re-
ligionslehre des Nicolaus Cusanus, gipfelnd in dem Satz:
Gott will mehr als eine Art, ihn zu verehren. (Ubrigens
muss der Weingirtnersohn aus Kues an der Mosel, der
dann der grosse Denker des 15. Jahrhunderts und ein
bedeutender Kirchenfiirst wurde, ziemlich genau das
Deutsch gesprochen haben, das dann als Kern des Jiddi-
schen konserviert wurde.) Die Zeit um 1500 bringt dann
den kaiserlichen Auftrag an unseren Landsmann Reuch-
lin, hebrdisch zu lernen, und seinen ritterlichen Kampf
fiir das Schrifttum der Juden. Aber als Luther alt ge-
worden ist, lisst er sich zu seinem vielgenannten Hass-
ausbruch hinreissen, seiner Schrift Wider die Jiiden und
ihre Liigen. Freilich hitte sie vom spiteren Rassenwahn
nicht zitiert werden diirfen; was Luther erziirnte, war
die Unbekehrbarkeit des alten Gottesvolks, worin unser
grosser Schriftgelehrter wohl hitte kliiger sein kdnnen.
Viel Unheil hat iibrigens sein geistlicher Judenhass nicht
mehr gestiftet. Denn nun tobte sich der Glaubensfana-
tismus innerhalb der neu gespaltenen Christenheit aus,
und zugleich hatte der abgriindige Wunsch der Menschen,
in anderen Menschen das Bose verkdrpert zu finden und
es in ithnen zu vernichten, fiir viele Generationen seine
Opfer in den zu Tausenden aufgespiirten Hexen und
ihren Angehérigen gefunden. Die Hexenprozesse zeigen
uns weit eher, als die religids bestimmten Judenverfol-
gungen, das Muster fiir die einer Rasse geltende Juden-
verfolgung unserer Zeit; der Hexenglaube hatte, trotz
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der Mitwirkung der Geistlichkeit bei den Prozessen, mit
einem religi6sen Gegensatz im Ernst nichts mehr zu tun.
Durch Bekehrung konnte kein Opfer mehr entrinnen,
und das Feindbild war zentral durch einen biologischen
Typus bestimmt, schauerlich gemischt aus dem Hexen-
typ des Mirchens und verfiihrerischer Schénheit.
Der gewaltigen Bewegung, die gegen 1700 einsetzte und
die wir Aufklirung nennen, erlag dann der tddliche
Glaubenseifer und, mit einiger Miihe, auch der Hexen-
glaube. Der frei denkende neue Geist sah in allen Men-
schen in erster Linie eben den Menschen, weit entschie-
dener, als es den beiden Religionen, die den biblischen
Schépfungsbericht hatten, je gelungen war. Auch der
Jude war nun in erster Linie ein Mensch wie ich und
du, und eine helle Religion oberhalb der dumpfen posi-
tiven Religionen mit ihrem fixierten Hader schien ihren
Aufgang zu nehmen. Es war das Jahrhundert, in dem
Lessing, seinen Freund Moses Mendelssohn vor Augen,
seinen Nathan schrieb. Schiller fasste das befreite
Frommsein in die zwei Zeilen:

Welche Religion ich bekenne? Keine von allen,

die du mir nennst. Und warum keine? Aus Religion.
Geistig freie Christen und Juden wetteiferten darin, zu
dieser Menschheitsfrommigkeit einzuladen, Mut zu ma-
chen. Dabei sollten freilich die Juden den grdsseren
Schritt tun. Zwar stand ihre Religion rein gedanklich
dem Glauben unserer Klassiker niher als das gedank-
lich schwierigere Christentum. Aber was ins Gewicht fiel,
war die den Juden zugemutete Aufgabe der frommen
Lebenspraxis, jener glaubensdurchdrungenen Briuche,
die jiidisches Leben im Alltag ausmachen: wessen sich ein
Jude und zumal der jiidische Mann zu enthalten, was er
einzuhalten hat. Sicherzustellen, dass ein getaufter Jude
das hinter sich liess, war schon das Interesse der Konzi-
lien gewesen, die deshalb getauften Juden verboten, unter
sich zu heiraten. In Mecklenburg war das Verbot noch
bis ins vorige Jahrhundert gesetzlich in Kraft. Von Haus
aus war Assimilation christlicherseits ein ernster Wunsch.
Dem neuen Denken folgte die Befreiung der Juden von
der rechtlichen Unterdriickung und Beschrinkung, die
sogenannte Emanzipation. Der deutsche Kaiser Jo-
seph II. erliess 1782 das Toleranzpatent fiir seine Erb-
lande, beseitigte Judenzoll und Judenabzeichen, gestat-
tete den Juden Landwirtschaft, Handwerk und den Be-
such der 6ffentlichen Schulen. Auch hatten sie biirger-
liche Namen anzunehmen; bei den gerade damals Oster-
reich einverleibten galizischen Juden half die Polizei mit
ihrer Phantasie nach, so dass ein Jude von da an etwa
Griinspan heissen konnte, wie der Junge, der durch die
Ermordung eines deutschen Diplomaten Hitlers Kristall-
nacht ausldste. Den Kriegsdienst nahm ihnen Josephs
Bruder Leopold wieder ab, als einem derzeit ganz un-
kriegerischen Volke (sie seien fihig, die Kndpfe von der
Montur zu schneiden und damit zu handeln, war aus
der Armee berichtet worden). Bemerkenswert, was der
Dichter Schubart in seiner vom Hohen Asperg aus ge-
schriebenen Chronik hierzu meinte: Ihr Stiindlein sei
eben noch nicht gekommen. »Bricht dieses an, so werden
sie wieder Heerfiihrer bekommen, wie Josua und Judas
der Makkabier.« Das Programm der aufgeklirten Herr-
scher fasste der schlichte Satz zusammen: Behandelt die
Juden menschlich, so werden es Menschen werden.
Preussen zog nach seiner Niederwerfung durch Napoleon
erst im Zug seiner grossen Reformen wirklich nach, zuck-
te dann freilich wieder fiir Jahrzehnte zuriick. Dabei
war aber Jude fiir den Staat immer noch nur eine Per-
son mosaischen Glaubens. Die Taufe inderte alles. Und
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sie andererseits blieb noch bis zum Ende der wilhelmini-
schen Zeit das Eintrittsbillett, wie Heine es genannt hat,
zu einigen staatlichen Positionen. Aber auch Thomas
Manns jiidischer Schwiegervater wurde schliesslich, wenn
auch etwas spiter als die Kollegen, ordentlicher Profes-
sor und, wenn auch etwas spiter als die Kollegen, baye-
rischer Geheimrat. Und wenn hierzulande vor dem Er-
sten Weltkrieg ein Schiiler israelitischer Konfession, spi-
ter ein prominenter Jurist, mangels zustindigen Reli-
gionsunterrichts eben bei den Evangelischen mitsang:
O Haupt voll Blut und Wunden, so fand man nichts
dabei. Im Feuer des Krieges verlor das Eintritesbillett
dann alle Bedeutung. Die religiose Ablehnung und An-
feindung der Juden war in den beiden grossen leiden-
schaftlichen Gefiihlen der Zeit verbrannt, dem National-
gefiihl und dem der proletarischen Solidaritit, beide von
deutschen Juden geteilt, wennschon sie bei uns keine
Proletarier stellten, Jude vielmehr dank der Emanzi-
pation so etwas wie ein gehobener Beruf und nach einem
verbreiteten Witzwort Direktor ein jiidischer Vorname
geworden war. Aber jiidische Biirgersshne formten seit
Karl Marx das kampferische Bewusstsein der besitzlosen,
hart arbeitenden Massen.

Doch als nun der demokratisch gewordene Staat nach der
Religion nicht mehr fragte und auch die Gesellschaft ge-
gen Religionsunterschiede nahezu gleichgiiltig geworden
war, war inzwischen jener soviel dimmere Kollektivhass
unterirdisch michtig geworden, der sich Antisemitismus
nannte und der statt einer Religion eine angebliche Ras-
se zum Feindbild hatte. Man kann die Faktoren nennen,
die das Wachsen und den schliesslichen m&rderischen
Durchbruch dieses Hasses in unserem Volk geférdert ha-
ben: zunichst einmal die im letzten Jahrhundert sich
vollziehende Deklassierung des selbstindigen Kleinbiir-
gertums durch Industrialisierung und Grosskapitalismus,
ein Prozess, bei dem die beweglicheren Juden auf der
Seite der Aufsteigenden waren; dann die jihe Nieder-
lage von 1918, mit der unseren der Religion entfremdeten
gebildeten Schichten ein entscheidendes Stiick ihres inne-
ren Halts, ihres Lebenssinns zusammengebrochen war
und die eine finstere Macht zur Ursache haben musste;
anschliessend die Deklassierung aller Schichten, die Geld-
vermdgen ererbt oder gebildet hatten, durch die Infla-
tion der fiinf ersten Nachkriegsjahre; der Zustrom von
Ostjuden, die das dortige fromme Leben hinter sich ge-
tan hatten und bei uns bedenklich, gelegentlich skanda-
18s, in den Vordergrund des Wirtschaftslebens gelangten;
im Kulturleben eine in die Augen stechende Parteinah-
me aus der jiidischen Kulturschicht fiir Produktionen und
Parolen, die die alten Werte in Frage stellten, wobei un-
ser schwerfilligerer Menschenschlag schlecht mitkam und
geneigt war, der jiidischen Minderheit, obschon sie im
ganzen so staats- und kulturerhaltend dachte wie die
Deutschen insgesamt, emp0rt alles zuzurechnen, womit
uns, anders als Minner wie Buber und Rosenzweig, ein-
zelne Juden wahrheitsliebend, aber ohne Weisheit pro-
vozierten; schliesslich die Wirtschaftskrise ab 1929, die
dazu fiihrte, dass zuletzt 6 Millionen entwurzelte Ar-
beitslose den deutschen Alltag bestimmten. Zwar konn-
te auch die nationalsozialistische Propaganda dieses
Elend nicht auf jiidische Machenschaften zuriickfiihren,
aber doch konnte sie die allgemeine Verzweiflung auf-
stacheln gegen die Judenrepublik, das jiidisch-demokra-
tische und jiidisch-marxistische »System«. Und eine ge-
wisse Rolle spielte in der allgemeinen Kommunistenangst
die Erinnerung, dass es im April 1919 einige Wochen
lang in Miinchen eine Riteregierung gegeben hatte, die



von Juden gefithrt war und sich der Ermordung von
Geiseln schuldig gemacht hatte. Faktoren also lassen sich
aufzihlen; aber eine hinreichende Erklirung fiir das, was
dann 1933 und in den 12 Jahren geschah, kommt so
doch bei weitem nicht zustande. Der Hass, der nun auf-
loderte und sich von Jahr zu Jahr grausiger aus sich
selbst ernihrte, dieser unterschiedslose abergliubische
Hass, der eiskalt und biirokratisch sein Programm ins
Werk setzte, bleibt ein abgriindiges Ritsel, nicht ein-
fishlbar, nicht einzuordnen in irgendeine sozialgeschicht-
liche Erfahrung. Allenfalls konnte das sich marternde
Denken sich an den Hinweis des Johannesevangeliums
halten, dass der Mensch vom Menschen auch ohne Ur-
sache gehasst werden kann. Und ein fast noch bedngsti-
genderes Ritsel bot und blieb die andere Seite des Vor-
gangs: das massenweise Umfallen der deutschen Gebil-
deten im Frithjahr 1933, die nun bis auf kleine resisten-
te Reste alle tiber Nacht wussten, dass die unter uns le-
benden Juden unser Verderben seien, dass die Juden-
frage die Frage aller Fragen sei und dass sie von einem
Fithrer erbarmungslos geldst werden miisse. Es gibt zu
diesem Vorgang ansteckender akuter Selbstverdummung
der Fithrungsschicht eines Kulturvolkes keine Parallele.
Wer es nicht miterlebt hat, kann sich allenfalls das da-
mals Geschehene eine Stiick weit veranschaulichen, wenn
er einmal in seinem privaten Leben das Opfer einer Hy-
sterie geworden ist und deren Ansteckungskraft erlebt
hat, dieses Durchschlagen aller Sicherungen auch bei den
klarsten wohlwollendsten Menschen, so dass sie plétzlich
einer nach dem andern ihre Gebirden gegen das Opfer
verstellen. Sie wissen, dass ich die erste Mordgeschichte
der Schrift zitiere.

Die Geschichte der Judenverfolgung durch den Hitler-
staat brauchen Sie sich in diesem Kreis kaum mehr er-
zihlen zu lassen. Die staatliche Verfemung und Aus-
stossung aus den gehobenen Berufen begann sofort mit
Hitlers Machtiibernahme. Dies fiir zwei Jahre noch un-
ter Verschonung der Weltkriegsteilnehmer; dann liess,
wie Theodor Heuss erzihlte, der Kreisleiter im Einklang
mit der Gesetzgebung aus dem Brackenheimer Krieger-
denkmal die jiidischen Namen auskratzen. Im Septem-
ber 1935 folgten die Niirnberger Gesetze, die den spe-
ziellen Aberglauben, dass die geschlechtliche Vermischung
der beiden Rassen eine Siinde gegen das (arische) Blut
sei, in Gesetzesform brachten, ebenso albern wie lebens-
gefihrlich, es gab bet den Gerichten Rassenschutzkam-
mern, die wegen Rassenschande Todesurteile verhidngten.
Am 9./10. November 1938 folgte die, verharmlosend
so genannte, Reichskristallnacht, in der auf Befehl der
Gestapo die Synagogen niedergebrannt, die jidischen
Liden und zahlreiche jiidische Wohnungen zerstort, 35
Juden noch in der Nacht getdtet und ihrer 30000 in
Konzentrationslager geschafft wurden, aus denen sie,
soweit sie es iiberlebten, nur gegen Verzicht auf alles
Eigentum und unter der Auflage der sofortigen Emigra-
tion entlassen wurden. Am folgenden Busstag hat der
Oberlenninger evangelische Pfarrer von Jan die ver-
iibten Verbrechen beim Namen genannt und die eigene
Verfolgung auf sich genommen. Sein Bischof hat damals
kein klares Wort gefunden, spiter seine Haltung bereut.
Zum 40. Jahrestag bekamen es die Pfarrer von Amts
wegen dokumentiert.

Der Krieg und die gewaltige Ausdehnung von Hitlers
Machtbereich erméglichte dann, was Hitler und sein
Himmler die Endldsung nannten und was sie selbst auf
Kosten militdrischer Notwendigkeiten bis zuletzt mit
entsetzlicher Konsequenz betrieben. Fiir das Gedichtnis

alter Stuttgarter bleibt der frohliche Killesberg immer
der Ort, an dem die zusammengetriecbenen Menschen
auf die Verladung warteten, mit den viel zu kleinen
Koffern, die sie dann nicht wiedersahen.

Das Produkt aus den beiden Ritseln, dem Hass der
neuen Fithrungsschicht und der nur langsam weichenden
Selbstverdummung der Gefithrten, lastet nun auf der
deutschen Geschichte und wird das tun, solange sie fort-
gesetzt wird. 1978 schrieb ich dazu: »Dass unsere Jugend
zur Zeit wenig von diesem Kapitel weiss und dass die
Jugend etwa in den Vereinigten Staaten bisher kaum
davon gehért hat, dndert nichts daran, dass man bei uns
und anderswo jederzeit alles dariiber wissen kann, was
man wissen will; und dass man es wieder wird wissen
wollen, kann ein einziger Film nach dem Massenge-
schmack bewirken, wie es ihn jetzt gibt«. Er hat es be-
wirkt. Ein tiefes Misstrauen der Vélker wird das unsere
nicht mehr loswerden. Zugute halten werden sie uns viel-
leicht den todesmutigen Widerstand, wie ihn an erster
Stelle Christen in Deutschland, darunter neben Minnern
wie Kogon nicht wenige Geistliche und wenigstens einige
Kirchenfiihrer geleistet haben; schwerlich unsere so gar
nicht elementar geratene Wiedergutmachung; sicher nicht,
und mit Recht, dass auch durch andere Vélker Vergleich-
bares geschehen sei. Im schlimmsten Fall hatte das, was
diese anderen Volker taten, wenigstens ein Ziel, das nicht
bloss Aberglaube war. Uberhaupt nicht vergleichbar
sind brutale Massnahmen unserer Kriegsgegner wie die
Vernichtung Dresdens noch 1945; sie macht dem Gewis-
sen der Englinder zwar wegen ihrer Sinnlosigkeit zu
schaffen, aber doch riskierten die, die das scheussliche
Werk ausfithrten, dabei als Soldaten ihr Leben. Die
Handlanger Himmlers tSteten ohne Risiko, die aller-
tibelsten, die Schreibtischtiter, riskierten nicht einmal ih-
re Nerven. Den Opfern des Rassenwahns aber blieb,
anders als in der Vergangenheit den Opfern des Glau-
benswahns, keine Chance des Entrinnens, so dass ihnen,
anders als den die Taufe verweigernden Juden des Mit-
telalters, auch die Ehre des Martyriums versagt blieb.
Das zuletzt Gesagte erfihrt aber doch eine Korrektur
durch die Berichte, dass von den Scharen, die durch die
Gatterginge nackt zu den Gasdfen getrieben wurden,
einige den Glaubenspsalm des frommen Juden ange-
stimmt haben: Hore Israel, der Herr dein Gott ist ein
einiger Gott. Auch diese Teufelei wollten sie, statt an
Gott und seinen Menschen zu verzweifeln, allerletztens
doch aus dem Ratschluss des Heiligen in Israel entgegen-
nehmen, Zeugen seiner mit dem letzten Atemzug.

Finden wir nun nach dem Kapitel des Grauens beim
Umblittern in diesem besonderen Geschichtsbuch noch
ein weiteres Kapitel geschrieben? Wer sagt, die Ge-

‘schichte ist aus, sagt nichts Falsches. Immerhin, es gibt

ja doch noch einmal in Westdeutschland den Anflug ei-
nes jiidischen Lebens, lehrreich fiir uns hektische Deut-
sche allein schon durch das Halten des Sabbat, diese
Mahnung, dass der Mensch das, was er zu tun vermag,
auch weise und frohlich zu unterlassen vermag und
Grund dazu hat. Es gibt eine jiidische Gemeindestruktur,
und, hauptsichlich dank den Gesellschaften, zu deren
einer ich spreche, gibt es eine Offenheit und Aussprache
so briiderlich gestimmt und gewillt wie nie zuvor. Es
findet das, was in der Aufklirungszeit das Religionsge-
sprich hiess und was es auch in Zeiten des Mittelalters
und um die Jahrtausendmitte gegeben hatte, unter uns
in freierem Geist statt als je zuvor. Geschichtsfihig? Das
wird man kiinftig wissen. Aber daneben schreibt sich
ein Kapitel zu Ende, noch nicht, aber doch bald zu En-
de, abseitig und nur mit einer winzigen Zahl deutscher
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Beteiligter und doch dazu bestimmt, in Monumental-
schrift der deutsch-jiidischen Geschichte noch hinzuge-
fiigt zu werden, freilich in Frakeur, in gebrochener
Schrift. Wir Deutschen haben ithm ein Wort mit Her-
zenston zur Uberschrift gegeben: Wiedergutmachung.
Aber es steht damit, wie es jiingst jemand ausgedriickt
hat: Einen Prozess Hirn gegen Herz wiirde das Herz
bestimmt verlieren, wenn nimlich das Hirn das Herz
verklagen wiirde wegen unterlassener Hilfeleistung.
Ich wihle zur Verdeutlichung einen noch aktuellen Kom-
plex aus. Erschrecken Sie nicht, wenn Sie von Jahr-
zehnten horen, iiber die sich das alles hinzieht.

Die Leute, um die es geht, bilden die Masse der iiber-
lebenden polnischen Juden, die mit uns besonders ver-
bunden sind durch ihr jiddisches Deutsch, das sie von
ihren vor 500 Jahren vertriebenen Vorfahren ererbt ha-
ben. Wenn es ihnen, bevor es zu spit war, vor 40 Jah-
ren gliickte, aus dem deutsch besetzten Polen iiber die
Demarkationslinie ins russisch besetzte Ostpolen zu ge-
langen, erwartete zwar diese illegalen Grenziiberschrei-
ter seitens der Sowjetbehdrden ein grausames Deporta-
tionsschicksal, viele konnten aber doch iiberleben, frei-
lich in aller Regel lebenslang in ihrer Gesundheit ge-
schidigt. Fand der Familienvater in der Tundra den
Tod, so hat doch oft die Witwe oder ein Kind iiberlebt.
Als 1958 die Antragsfrist fiir die Wiedergutmachung ab-
lief und auch noch manches Jahr danach, lehnten unsere
Behdrden und Gerichte eine deutsche Verantwortung fiir
diese Russlandfliichtlinge kategorisch ab. Das hatte sich
in allen Lindern, in die es die Uberlebenden verschlagen
hatte, herumgesprochen, und ihre Berater hatten deshalb
abgeraten, sinnlos erscheinende Antrige einzureichen. So
unterblieb das.

Dann aber, 1962, erkannte unversehens der Bundesge-
richtshof in einem vorziiglich begriindeten Urteil, dass
das Schicksal dieser vor der deutschen Mordmaschinerie
geflohenen Menschen den deutschen Machthabern zuge-
rechnet werden miisse, denn diese hitten gewusst, dass
fiir die Behandlung der ins Sowjetgebiet eingedrungenen
Fliichtlinge bei den dortigen Machthabern menschliche
Gesichtspunkte keine Rolle spielen wiirden, ja jene Fol-
gen seien den deutschen Machthabern sogar erwiinscht
gewesen. Wieder sprach sich nun in den Lindern herum,
dass es doch Wiedergutmachung fiir Russlandfliichtlinge
gebe, und Zehntausende von Antrigen wurden jetzt
nachgeholt, stets mit dem Hinweis, erst jetzt habe man
erfahren, dass das einen Sinn habe. Dass das so war,
dass nimlich der Kranke oder die Witwe den in aller
Regel fiir ihre Existenz entscheidenden Anspruch lingst
erhoben hitten, hitten sie nicht glauben miissen, dass
das sinnlos sei: diese einfache Bewandtnis stand den
verntinftigen Beamten in den Behdrden und den unteren
Gerichten klar vor Augen, und so wurden nun 9 Jahre
lang die Anspriiche bearbeitet und vieltausendfach auch
anerkannt.

9 Jahre lang: dann erschien wieder ein Urteil des Bun-
desgerichtshofs, und so sach- und lebensnah jenes Urteil
von 1962 begriindet war, so unvorstellbar lebensfremd
starrt uns bis heute dieses zweite Urteil an. Bei den
Juristen heisst es das Wann-wie-wo-von-wem-Urteil.
Denn wann wie wo von wem sie damals, 1962, erfah-
ren habe, dass sie als Russlandfliichtling entschidigungs-
berechtigt sei, und wann wie wo von wem sie vordem,
1958, als sie die Frist zur Antragstellung verstreichen
liess, erfahren gehabt habe, dass sie nicht wiedergutma-
chungsberechtigt sei, das hitte 1962 die 77jihrige Witwe
sofort in ihrem nachgeholten Antrag darlegen und
glaubhaft machen miissen. Da sie das unterlassen habe,
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kénne ihr die Verspitung ihres Antrags nicht nachge-
sehen werden. Und so gelten nun seit 9 Jahren als wert-
los alle die Tausende von Antrigen, in denen der Russ-
landflischtling nur so Ungenaues gesagt hatte, wie dass
er »erst jetzt« von dem Wandel der Rechtsprechung er-
fahren habe. Da konne es doch sein, dass er zwar bereits
etwas gehort, aber dann bei der Antragsnachholung sich,
ich zitiere, der grundlosen Hinausschiebung um Monate
schuldig gemacht habe. Dass er, der polnische Jude, da-
mit seiner Verantwortung vor dem deutschen Volk nicht
geniige, zu dieser, ich zitiere wieder, Einsicht in die ent-
standene Lage und die sich aus ihr ergebenden Erforder-
nisse geniige schon durchschnittliche Befihigung, und es
bestehe folglich kein Anlass, ihm fiir solche Ungenauig-
keit und solchen Mangel an Beeilung Nachsicht zu ge-
wihren. Verschulden werde notabene bis zum Gegenbe-
weis vermutet.

Unser hdchstes Wiedergutmachungsgericht gibt zu, dass
von all diesen Erfordernissen kein Wort im Gesetz steht,
und vom Wann-wie-wo-von-wem hatte auch kein Ur-
teil je verlauten lassen, dass es 1962 unverziiglich hitte,
ja bitte, dahergeplappert werden miissen. Denn, selbst-
verstindlich, hat nie eine Behrde das leiseste Interesse
daran gezeigt, von dem alten Weiblein irgendwo in der
Welt erzihlt zu bekommen, ob es denn nun am 10. De-
zember vor der Synagoge von Moshe Teitelbaum oder
am 10. November in der Bickerei von Rifka Mandel-
baum gehdrt habe, hohes deutsches Gericht habe nun-
mehr doch gesagt, Russland ja gut, und schon gar nicht
hat irgendein Mensch oder Computer ein Interesse dar-
an gehabt, geschweige denn zu jener Zeit ein solches be-
kundet, dass jenes Wann-wie-wo-von-wem ungefragt
und unverziiglich zu den Akten gelangte.

Aber der Bundesgerichtshof ist bis zur Stunde bei all
dem mit einer Standhaftigkeit geblieben, die man dem
Reichsgericht in den Hitlerjahren gewiinscht hitte. Inter-
esse hin, Interesse her — wer es an der Beeilung mit dem
Nachweis seiner Beeilung fehlen liess, wer sich etwa ein-
bildete, er kdnne einfach mit einem »erst jetzt habe ich
erfahren« seiner Entschuldigungspflicht gegeniiber dem
deutschen Volk geniigen, statt sich durch gehdrige Ge-
nauigkeit vom umfassenden Verdacht der Nichtbeeilung
zu entlasten: wie sollte der nicht mit Recht jeden An-
spruch auf Wiedergutmachung deutscherseits verscherzt
haben.

Nun hatte aber doch Wilhelm Tells Landvogt Gessler
die Strafe erst einmal austrommeln lassen, ehe er sie fiir
die unterlassene Verehrung seines aufgepflanzten Huts
verhingte. Der Bundesgerichtshof aber verlangte, das,
was er 1971 an Erfordernissen ersinnen und verkiin-
den werde, habe ein verantwortungsbewusster Rechts-
unterworfener schon 1962 erraten miissen. Angesichts
dessen hat die fithrende Organisation auch beim Bundes-
verfassungsgericht die Frage aufgeworfen, ob solches
Rechtsprechen vor dem Verbot riickwirkender Rechtset-
zung bestehen konne. Seit dem letzten Herbst liegt nun
wirklich dem Verfassungsgericht die Verfassungs-
beschwerde einer polnischen Jiidin vor, die vor den
Deutschen geflohen und von den Russen ans Eismeer de-
portiert worden war und die zur Entschuldigung ihrer
verspiteten Antragstellung an Eides Statt versichert hat-
te, sie lebe in Toronto und habe »erst jetzt in der jiidi-
schen Zeitung gelesen«, dass nun auch ein in Russland
erlittener Gesundheitsschaden entschidigt werde. Solch un-
entschuldigte Ungenauigkeit, beschied sie eineinhalb Jahr-
zehnte spiter der Bundesgerichtshof, kénne ihr nicht nach-
gesehen werden, habe sie doch weder den Titel der jiidi-
dischen Zeitung noch den Ausgabetag sogleich in ihrem
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Antrag genannt, Nach seiner stindigen Rechtsprechung
fiihre eine derartige Nachlissigkeit zum Verlust des An-
spruchs. Das hiergegen angerufene Verfassungsgericht
hat das Bundesfinanzministerium, das die Bundesaufsicht
iiber die Ausfiihrung der Wiedergutmachungsgesetze
fiihrt, zur Ausserung aufgefordert. Vorige Woche ging
diese, unterzeichnet vom Staatssekretir, ein. Mit schwa-
chen Zeichen eines schlechten Gewissens betet sie die Gess-
lerhut-Urteile des Bundesgerichtshofs nach und gipfelt
in den Sitzen, jedenfalls habe die Frau, ich zitiere, eine
Verzdgerung von fast drei Monaten zu vertreten, und
die Rechtssicherheit, die ein echtes Gerechtigkeitspostulat
verwirkliche, erlaube nicht, die Verfolgten aus der Be-
achtung der fraglichen Formlichkeiten zu entlassen, de-
ren nachtrigliche Aufstellung rechtsstaatlich nicht zu be-
anstanden sei, da sie nicht vom Gesetzgeber stamme, son-
dern Rechtsetzung des hochsten Gerichts sei.

Nun wird der Spruch des Verfassungsgerichts erwartet.
Ich habe es auch dort an briiderlichem Zorn nicht fehlen

lassen.

Keine Frage, es gibt ausgezeichnete Urteile, die derselbe
Bundesgerichtshof erlassen hat, auch solche von dhnlicher
Tragweite. Aber er trigt auch die Verantwortung da-
fiir, dass unsere ganze Wiedergutmachungsarbeit, die
in der Rechtsgeschichte ohne Vorbild ist, die Signatur
trigt des kliglichsten aller menschlichen Gemiitszustinde,
des gleichzeitigen Wollens und Nichtwollens. Noch ist
offen, ob dies das letzte Wort bleiben muss zu dieser
Geschichte, die als Gewissensgeschichte zu Ende zu schrei-
ben ist, zur Geschichte der Juden nicht mehr in, aber
noch immer mit Deutschland. Und eine Stimme aus Th-
rer Bewegung, zu der sich Deutsche aus dem alten und
dem neuen Gottesvolk verbunden haben, kdnnte noch
immer bewirken, dass im Namen des deutschen Volkes
tiber das alte Bése in letzter Instanz doch noch ungefirb-
ten Herzens Recht gesprochen wird.

So lassen Sie mich den kraftvollen und weit ausschauen-
den Appellen, die heute vormittag vom Festakt in Ham-
burg ausgingen, diesen, der schmalgeschnitten ist, doch
wie eine Speerspitze, hinzugefiigt haben.

Typologie im Werk des Flavius Josephus

Von Dr. David Daube, Professor fiir rémisch-antikes und talmudisches Recht
an der Universitit von Kalifornien, Berkeley

Nachdruck des Sitzungsberichts der Philosophisch-Historischen Klasse,
Jg. 1977, Heft 6 der Bayerischen Akademie der Wissenschaften*

Mit freundlicher Genehmigung des Verfassers und der Bayerischen
Akademie der Wissenschaften bringen wir diesen Nachdruk in
Ubereinstimmung mit dem Original.** (Anm, d. Red. d, FrRu)

Das Journal of Jewish Studies, Band 27, 1976, S. 142 f{f.,
brachte einen kurzen Aufsatz von mir, betitelt »I believe« in
Jewish Antiquities 11.237, der das Thema dieses Vortrages
anschlug. Im vorletzten Abschnitt schrieb ich: »Es wiirde zu
weit fithren, die Behandlung des biblischen Josephs durch Jo-
sephus genauer zu analysieren; und da alles so spekulativ ist,
wire es auch unangebracht, seine Auffassung und Anwendung
von Praefiguration mit der andrer, zeitgendssischer Autoren
~ insbesondere der Verfasser des Neuen Testaments — zu ver-
gleichen.« Mit meinem hier vorgelegten Referat gebe ich diese
vorsichtige Haltung weitgehend auf. So bestitigt sich wieder
einmal die Volksweisheit iiber den Weg zur Holle.

Von der Parteien Gunst und Hass verwirrt,
Schwankt sein Charakterbild in der Geschichte.
(F. v. Schiller, Wallensteins Lager, Prolog 102 {.)

. Josephus

Im Jahr 66 n. Chr., am Vorabend des Kriegs mit Rom,
erhielt Josephus — damals noch nicht Flavius Josephus —
den Oberbefehl von Galilia!. Er war 28, im richtigen
Alter fiir einen General. Titus war 26. Seine Eltern
stammten beide aus Priesteradel, und er und sein Bruder
hatten eine ausgezeichnete Erziehung genossen. Mit 16
war er auf drei Jahre zu einem Weisen in die Wiiste ge-
zogen, wo er ihnlich wie Johannes der Taufer Kleider
aus Blittern trug und von selbstgesammelter Nahrung
lebte. 64 war er nach Rom gereist, um einigen frommen,

* Verlag der Bayerischen Akademie der Wissenschaften. In Kom-
mission bei der C. H. Beck’schen Verlagsbuchhandlung Miinchen.

** S, 3-29.

1 Zur allgemeinen Orientierung s. A. Schalit, Art. Flavius Josephus
in Encyclopaedia Judaica, Bd. 10, 1972, S. 251 ff. Die O. Michel
gewidmeten Josephus-Studien, 1974, Hrsg. O. Betz, K. Haake und
M. Hegel, enthalten wertvolle Beitrige, z. B. R. Mayer und C. Mél-
ler, Josephus — Politiker und Prophet, S. 273 ff.

zu Unrecht eingekerkerten Priestern zu helfen. Ein jiidi-
scher Schauspieler fiihrte ihn bei der Kaiserin Poppia
ein, die ihn huldvoll behandelte. Nur zwei Jahre darauf
ward er nun in einen Kampf hineingezogen, um dessen
Aussichtslosigkeit er wusste.

Seine letzte Feste, Jotapata, fiel Mitte 67. Er floh in eine
Hohle, wo sich noch vierzig weitere Offiziere verborgen
hielten. In Kiirze aber entdeckten die Feinde das Ver-
steck und umzingelten es. Da er sich als unter einer ganz
besonderen Verpflichtung stehend betrachtete, am Leben
zu bleiben, um die Welt — die Juden und die Heiden —
iiber den Sinn des Judentums zu unterrichten, pladierte
er fiir Ubergabe. Seine Kameraden — genauer, seine Un-
tergebenen — wollten jedoch nichts davon hdren: sie fan-
den im Untergang bei weitem den besseren Ausweg. In
dieser Zwangslage gab er vor, sich ihrer Haltung anzu-
schliessen. Er empfahl eine damals 6fters angewandte
Methode. Man solle losen, so dass jeder eine Nummer er-
halte. Nummer 1 werde dann Nummer 2 téten, Nummer
3 hierauf Nummer 1 und so fort, und der Allerletzte
werde sich in sein eigenes Schwert stiirzen. Auf diese Wei-
se werde keiner in die Hinde der Gegner fallen. Dieser
Vorschlag wurde angenommen, und das gegenseitige

“Morden kam zur Ausfithrung — bis zum Schluss nur noch

ein Paar iibrig war, Josephus und ein anderer. Josephus
iiberredete diesen, es genug sein zu lassen, und begab sich
ins romische Lager. Bis heute wird er von der grossen
Mehrheit seiner Religionsgenossen als ein skrupelloser
Uberliufer verachtet.

Unsere einzige Quelle fiir diesen Vorgang ist er selbst.
Er hitte leicht einen ehrenwerten Bericht verfassen kon-
nen. Statt dessen gibt er sich geradezu Miihe, bei der
Beschreibung des Endes seines Haufleins die Grausigkeit
seines Verhiltnisses zu den Armen zu beleuchten. Sie
boten die Kehle willig zum Stoss, »da auch ihr Feldherr
(so steht es zu lesen) alsbald sterben werde; siisser als
das Leben war fiir sie der Tod mit Josephus«2 Nur je-

2 Josephus, Jidischer Krieg 3.8.7.390.
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mand, der sich im sicheren Besitz eines unwiderstehlichen
Rechtfertigungsgrundes fithlt, wird eine solche Tat ent-
hiillen und es gar mit derart gesetztem Akzente tun. Die-
ser Schluss ist um so verlisslicher, wenn wir uns seiner im
Grunde begeisterten Schilderung des Untergangs von
Masada erinnern, wo der General tatsichlich zusammen
mit der gesamten Besatzung — Mann, Frau und Kind -
starb, ehe die Rémer eindrangen3.

Das Motiv des Entrinnens auf Kosten von anderen klingt
schon bei seiner frithen Romfahrt an. Auf der Hinreise
erlitt er Schiffbruch, sechshundert Passagiere verbrachten
die ganze Nacht im Wasser, am Morgen sichteten sie ein
Schiff, und achtzig von ihnen, darunter Josephus, »ka-
men den iibrigen zuvor« und wurden an Bord genom-
men?, fir die finfhundertundzwanzig Uberholten war
offenbar kein Platz mehr. Wiederum haben wir es mit
seiner eigenen Darstellung zu tun. Das griechische Ver-
bum phthano, dem im Hebriischen gadbham oder im Ara-
miischen gedbam entspricht, hat nicht selten diese Be-
deutung von »ein Ziel erreichen und damit andere da-
von ausschliessen«. Ptolemius Philadelphus, heisst es bei
Josephuss, erhielt nur den Pentateuch zur Ubersetzung;
daher bringen Josephus’ Jiidische Altertiimer, die die
gesamte Bibel umspannen, den Heiden viel neue Infor-
mation. Nicht alles Wissenswerte wurde von dem Konig
»vorweggenommene«. Paulus versichert die Thessaloni-
kers, dass die, »die iibrig bleiben auf die Zukunft des
Herrn, werden denen nicht zuvorkommen, die da schla-
fen«. Das Hauptgewicht liegt hier darauf, dass den To-
ten der Zugang zu der durch Christi Wiederkunft véllig
erlésten Welt nicht von den zu jenem Zeitpunkt noch
Lebenden versperrt werden wird. (Dass die Toten sogar
als erste die endgiiltige Verwandlung erfahren werden,
mag hier schon mitschwingen, wird aber ausdriicklich erst
im folgenden Vers verkiindet.) Den Rabbinen zufolge?
wird der Bibel-Abschnitt iiber die Tempelsteuer kurz vor
Purim vorgetragen, um der Geldsumme, die Haman dem
Koénig Ahasveros fiir die Vernichtung der Juden ver-
sprach, »zuvorzukommenc.

Josephus glaubte, in der Rethe der in Zeiten schwerer
Bedringnis auftretenden Propheten zu stehen. Es darf
daran erinnert werden, dass er sich miitterlicherseits fiir
mit dem Hasmonier Jochanan Hyrkan verwandt hielt,
dem er die Gabe der Prophetie zuschrieb8. Sein Herz
war auf seiten der Idealisten unter den freiheitsdursti-
gen Patrioten. Doch da er sich iiber Roms gewaltige
Macht und iiber Gottes Plan, ihr eine lange Duldungs-
frist zu gewiahren, im klaren war, tat er unter Hintan-
setzung aller persdnlichen Interessen sein moglichstes,
den Staat von einem selbstzerstorerischen Zusammenstoss
abzubringen. Als es dennoch zum Krieg kam, erfiillte
er seine Pflicht auf dem ihm iibertragenen Posten, bis
ihm keinerlei Kampfmittel mehr blieben. Hierauf erst
verstindigte er sich mit den Siegern, auch dies um seines
Volkes willen; und selbst in dieser Phase setzte er sein
Leben aufs Spiel, um die Zerstdrung Jerusalems abzu-
wenden. In einer seiner Ansprachen an die Zeloten ver-
gleicht er sich offen mit Jeremia: »Denn obwohl Jeremia
(dem Konig Zedekia und seinen Untertanen, als sie von
den Babyloniern belagert wurden) laut verkiindete, dass
sie gefangen fortgefithrt werden wiirden, wenn sie die

3 Josephus, Jiidischer Krieg 7.8.6.320 ff.; s. David Daube, Philoso-
phy and Public Affairs, vol. 1, 1972, S. 409 ff.

4 Josephus, Leben 3.15.

5 Josephus, Jiidische Altertiimer 1. Vorwort 3.11 f.

8 1. Thessaloniker 4.15.

7 Palist, Megilla 74a.

8 Josephus, Leben 1.2 ff., Jiidischer Krieg 1.2.8.68 f.
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Stadt nicht freiwillig iibergiben, unternahm es weder
der Konig noch das Volk, ihn zu téten. Ihr hingegen
zielt mit Beleidigungen und Geschossen auf mich, der ich
euch ermahne, euch zu retten<®. Solch kiihne, selbstherr-
liche Sprache fithrt kein Rabbi im Talmud oder
Midrasch. Sie belehrt uns iiber sein Selbstverstindnis,
aus dem allein sein Handeln und seine Aussagen dariiber
zu begreifen sind.

Vespasians anfingliche Absicht war, den hohen Deser-
teur zu Nero in die Hauptstadt zu senden. Dort wire er
zweifellos in einem Triumphzug vorgefithrt und ent-
hauptet worden. Es gelang ihm jedoch, zu einer Privat-
audienz zugelassen zu werden. Hier gab er sich als einen
Boten Gottes zu erkennen und erklirte, dass Vespasian
in Bilde Neros Stellung einnehmen werde. Daraufhin
durfte er in der Nihe von Vespasian und Titus verblei-
ben. Nero kam tatsichlich 68 um und Galba 69, worauf
sich diese Vorhersage erfiillte.

Einzelheiten dieses Hergangs sind angegriffen worden,
und sein Verhiltnis zu einer hnlichen Prophezeiung von
Jochanan ben Sakkai ist nicht einfach. Wir brauchen auf
all dies jedoch nicht einzugehen: fiir unsere Zwecke ge-
niigt es, festzustellen, wie Josephus sich sah. Immerhin
mag bemerkt werden, dass die von den Kritikern gelie-
ferten Neufassungen weit weniger iiberzeugend sind als
seine Beschreibung. Z. B. Schalit wendet ein, dass Jose-
phus Vespasians Aufstieg erst voraussagen konnte, nach-
dem sowohl Nero wie Galba beseitigt waren1?, Aber wi-
re es schon soweit gewesen, so hitte er damit doch keine
Lorbeeren mehr errungen. Ausserdem bliebe dann uner-
klirt, warum er nicht schon lingst zur Hinrichtung in
Rom abtransportiert worden wire. Seine eigene Erzih-
lung bietet keine derartigen Schwierigkeiten. Zuzugeben
ist, dass sie ihm iibernatiirliche Krifte beilegt, die der
moderne Gelehrte unannehmbar findet. Aber selbst wenn
man ganz von ihnen absieht, so bleibt immer noch die
Uberlegung, dass er nichts zu verlieren und nur zu ge-
winnen hatte, indem er Vespasian bei jener ersten Be-
gegnung den Thron versprach. Darauf, dass Suetonius
und Dio Cassius voll mit thm iibereinstimmen?!, soll hier
kein Gewicht gelegt werden, da sie vermutlich direkt
oder indirekt aus thm selbst schopfen. Dagegen ist von
erheblicher Bedeutung, dass er einen weiteren Vorgang
berichtet, in dessen Verlauf Vespasian selbst sich an sei-
ne Prophezeiung, »die noch zu Neros Lebzeiten statt-
fand«12, erinnert, und dass er sein Werk mit diesen bei-
den Episoden dem Kaiser vorlegte. Damit sind zumin-
dest die konkreten, nachpriifbaren Angaben in weit ho-
herem Masse verbiirgt, als Schalit es zugeben kann.

Von seinen Fesseln befreit, war Josephus im Gefolge des
Titus vor dem eingeschlossenen Jerusalem; und wie ihm
die Juden wegen seines Verrats nach dem Leben trachte-
ten, so hitten ihn die meisten Insassen des romischen La-
gers gern als Spion umgebracht. Nach Eroberung der
Stadt wurde ihm von Titus erlaubt, sich etwas Schones,
Wertvolles daraus zu holen. Er wihlte eine Tora-Rolle.
Dann machte er sich zum zweiten Mal auf den Weg nach
Rom, und diesmal sollte er nicht wieder zuriickkehren.

II. Typologie
Es gibt kaum ein von jedweder Vergangenheitsiibertra-

gung freies Erlebnis. Unsere Gefiihle gegeniiber einem
Arzt, Soldaten, Pferd, Wald, Buch, Abendessen oder

® Josephus, Jiidischer Krieg 5.9.4.392 f.

10 S, A. Schalita. a. O.

11 Syetonius, Vespasian 5.6, Dio Cassius, Romische Geschichte, Epit.
65.1.4.

12 Josephus, Jidischer Krieg 4.10.7.623.



Konzert werden durch frithere Erfahrungen mit solchen
oder dhnlichen Personen, Dingen, Gelegenheiten mitbe-
stimmt. Unter ihrem Eindruck wird man gewdhnlich den
Arzt als hilfreich, den Soldaten als zih einschitzen. Thre
Wirkung auf die Gegenwart kann stirker oder schwi-
cher sein; und sie mag von einer grossen Anzahl von Be-
gegnungen herriihren — viele Arzte, viele Konzerte tra-
gen bei — oder hauptsichlich von einer einzigen, beson-
ders eindrucksvollen. Oft ist man sich dieses Einflusses
gar nicht bewusst: Erst eine lange Analyse etwa wiirde
Herrn X. zeigen, dass er, als er Frau Y. entfihrte, mit
seiner Mutter durchging. Doch kann die Beziehung auch
durchaus erkannt werden: Nero hielt seinen Freund
Sporus fiir seine in dieser Gestalt zu ihm zuriickkehren-
de verstorbene Frau (die er in einem Wutanfall getétet
hatte)®3, Shylock wihnte einen gliicklichen Augenblick,
in Portia einen neuen Daniel vor sich zu haben!4, und
ich bin mir vollig im klaren, dass das Café Trieste in
San Francisco mir das Birlinger meiner Freiburger Stu-
dentenzeit ersetzt. Man kann Vergangenheitsiibertragung
oder Stiicke davon zu einem umfassenden System aus-
bauen. Aus echter oder eingebildeter Beobachtung etwa
wird gefolgert, dass ein Tag sich angenehm entwickelt,
wenn man leicht frithstiickt oder wenn der Mond im
Sternbild Skorpion steht.

Im wesentlichen verhilt es sich bei der Beurteilung 6f-
fentlicher Angelegenheiten nicht anders. Unvermeidlich
statten wir diejenige, die wir gerade im Auge haben,
mit Ziigen aus, die uns von Zhnlichen, frither betrachte-
ten geliufig sind. Auch hier gibt es natiirlich Gradunter-
schiede; und auch hier braucht es durchaus nicht in unser
Bewusstsein zu treten, wenn wir z.B. eine berithmte
griechische Stadt in Miinchen wiederfinden, wihrend es
andererseits moglich ist, ausdriicklich vom Athen an der
Isar zu sprechen. Historiker (darunter der Verfasser die-
ser Untersuchung), .deren Streben darauf gerichtet ist,
Ordnung im Chaos zu schaffen, liecben diese Vergleiche:
Stalin wird zum modernen Iwan dem Schrecklichen oder
Peter dem Grossen, eine durchgreifende Neuordnung
nach einem grossen Krieg zu einem zweiten Westfili-
schen Frieden, Delphi zum Vatikan der Alten Welt15. Ja,
beinahe von Anfang an hegt die Geschichtswissenschaft
das Verlangen nach fester Regelmissigkeit von der Art:
Ein leichtes Friihstiick oder der Mond im Skorpion fiithrt
zu einem fruchtbaren Tag. Thukydides hilt seine Ana-
lyse des Ausbruchs und Verlaufes des Peloponnesischen
Kriegs fiir so grundsitzlich, »dass sie einen klaren Ein-
blick sowohl in die stattgehabten Geschehnisse wie auch
in die, die in aller Wahrscheinlichkeit eines Tages wie-
derum auf dieselbe oder dhnliche Weise statthaben wer-
den, vermittelt«; sein Werk wird daher »ein Besitztum
fiir alle Zeit« sein'®. Es ist kaum nétig hinzuzufiigen,
dass seine Ansichten {iber diesen Krieg schon in sich selbst
vieles bergen, das er — instinktiv oder iiberlegt — aus
allerlei fritheren Erlebnissen schépft.

Die Moglichkeit zur nur fiir einen ausgewihlten Kreis
bestimmten Anspielung ist auf diesem Gebiet besonders
hiufig gegeben. Die Karikatur stellt den Diktator und
sein Pferd auf eine Weise dar, die die Eingeweihten an
Caligula gemahnt. Hitler schloss einen Flottenvertrag
mit Grossbritannien am 18. Juni 1935 ab, womit denen,
die Ohren hatten zu horen, eine wichtige Mitteilung ge-
macht wurde: Am selben Tag hatten hundertundzwanzig

13 Dio Cassius, Romische Geschichte, Epit. 62.13.1,

14 Shakespeare, Der Kaufmann von Venedig 4.1.223.

15 S. David Daube, He That Cometh, 1966, S. 1.

16 Thukydides, Geschichte des Peloponnesischen Krieges 1.22.4. Vgl.
C. Schneider, Information und Absicht bei Thukydides, 1974, passim.

Jahre zuvor Bliicher und Wellington die Franzosen ge-
schlagen.

Nicht iibersehen werden diirfen die sich aus der Ubertra-
gung fiir den urspriinglichen Fall ergebenden Folgen;
sie konnen erheblich oder gering sein, wohl niemals aber
fehlen sie ganz. Frau Y., in die Herr X. sich verliebte,
da sie ihn an seine Mutter erinnerte, steuert nun ihrer-
seits zu dem Bildnis, das er von seiner Mutter hat, bei.
Wenn wir Miinchen das Athen an der Isar, Stalin den
modernen Iwan den Schrecklichen, Delphi den Vatikan
der Alten Welt nennen, so schreiben wir nicht nur Miin-
chen die Rolle Athens, Stalin die Iwans des Schreckli-
chen, Delphi die des Vatikans zu, sondern auch bis zu
einem gewissen Grad Athen die Rolle Miinchen usw.
Diese Riickwirkung férdert nun wieder die urspriingliche
Verbindung: Durch Athens Angleichung an Miinchen —
Platos Gastmahl mit bayerischem Bier — wird die Idee
von Miinchen als wiedererstandenem Athen einleuchten-
der. Fiir die Riickwirkung gilt dhnliches wie fiir die
anfingliche Ubertragung: Hiufig bleibt sie unbemerkt,
doch kann ihr auch volle Aufmerksamkeit geschenkt
werden — z. B. man beginnt damit, Stalin vom Zaren-
tum her zu erkliren, und geht dann dazu iiber, mittels
Stalins neue Einsichten in das Zarentum zu gewinnen.
Gleichviel, ob man sich der Riickwirkung bewusst ist
oder nicht, in der Geschichtsforschung fiihrt sie leicht zu
Anachronismen: Iwan der Schreckliche etwa erscheint als
Meister des kalten Krieges.

In der Heiligen Schrift und rabbinischen Lehre sind, da
Gott regiert, gewisse Axiome auf ein Geschehnis nach
dem andern anwendbar; z. B. dass Gliidk der Lohn von
Frémmigkeit, Ungliick die Bestrafung von Frevel ist!?.
In der eigentlichen Heilsgeschichte geht die Annahme be-
deutsamer Wiederholung jedoch weit iiber solche Allge-
meinheiten hinaus: Als erstes Wunder fiir die durch die
Wiiste ziehende Gemeinschaft macht Moses bitteres Was-
ser siiss!®, Elisas erster Dienst fiir das Volk ist die Hei-
lung bésen Wasserst®, und Johannes zufolge ist die erste
offentliche Wohltat Jesu die Umwandlung von Wasser
zu Wein20.

Fragen wir, was dieses Verfahren bedingt, so bietet sich
zunichst eine verhiltnismissig einfache Antwort an: die
Vorstellung, dass Gott seine Erwihlten auf erkennbare
Weise zum Ziel fithrt, somit sowohl Fortschritt wie
Hemmnis, Heils- und Unbheilsgeschichte, in verlisslich
gleichartiger Form offenbart werden. Es ldsst sich aber
nun das weitere Problem aufwerfen, warum diese Vor-
stellung einen in keiner anderen Kultur auch nur anni-
hernd erreichten Einfluss erlangte. Die Erklarung hier-
fiir ist wohl, dass sie zuallererst mit tiefverwurzelten
Rechtsbegriffen verkniipft war. Das gottliche Eingreifen,
das als erstes sowohl in seiner Ganzheit wie auch mit
Hinsicht auf viele Einzelziige zum Erldsungsmuster wur-
de, war die Befreiung aus Agypten; und stets blieb sie
der wichtigste Leitfall. Hier kommt Gott seinem Volk
gemiss Rechtssitzen und Rechtsgepflogenheiten zu Hilfe,
die in der Alten Welt weithin Anerkennung genossen.
Erwihnenswert ist vor allem die Weisung, dass, wenn
jemand in Sklaverei gerit, sein nichster Verwandter, der
geniigend Macht besitzt, Recht und Pflicht hat, ihm die
Freiheit zu verschaffen. Gott tut eben dies fiir Israel, sei-
nen Sohn. In den Augen der Verfasser des Auszugs-
zyklus ist sein Auftreten weder zufillig noch willkiirlich:
17 Genesis 5.7 f., Richter 2.10 ff., 3.5 ff., 1. Koénige 15.3 ff.

18 Exodus 15.23 ff.

19 2, Konige 2.19 ff.
20 Johannes 2.1 ff.
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Es entspricht der Forderung festen, ehrwiirdigen Brauchs—
wird daher immer wieder gefordert werden, wenn die
gleiche Notlage entsteht?t. So ist es denn leicht einzuse-
hen, dass im Anschluss an die Exodus-Geschichte der Ge-
danke, die grossen Rettungstaten wiirden alle im wesent-
lichen wie im nebensichlichen Wiederholungen sein, be-
sondere Bedeutung erlangt; und nachdem er einmal in
diesem Bereich massgeblich geworden ist, erobert er auch
andere. B

Aus der Fiille von Beispielen, die wir im Alten Testa-
ment, in den Apokryphen, im Midrasch und im Neuen
Testament antreffen, greifen wir einige wenige heraus.
Gottvertrauen ist eine Eigenschaft aller Frommen, Man-
gel daran immer ein schweres Versagen?2. Die Siinde
wird durch den ersten Adam gebracht?3, Rechtfertigung
durch den zweiten, Jesus?d. Wie der junge Moses? ent-
geht der junge Jesus knapp dem Tod durch den fremden
Tyrannen®8. Da die Agypter sich weigern, die Israeliten
zu entlassen, werden sie von Plagen heimgesucht??;
ebenso die Philister, da sie die erbeutete Bundeslade be-
halten wollen2®. Eine weitverbreitete rabbinische Annah-
me??, die auch in den Berichten vom letzten Abendmahl
zum Ausdrudk kommt39, ist, dass im Einklang mit dem
Auszug aus Agyptend! die endzeitliche Offenbarung in
der Nacht des 14. Nissan erfolgen wird. In diesem
Zusammenhang mag darauf aufmerksam gemacht wer-
den, dass layla, das hebriische Wort fiir »Nacht«, in
Bibel und Talmud niemals in der Bedeutung »Tod« ge-
braucht wird32. Das Rote Meer spaltet sich, um die
Fliichtigen durchziehen zu lassen33; der Jordan ahmt es
nach, als das verheissene Land erreicht wird%4; und noch
immer kann die ersehnte Vollendung diese Form anneh-
men — »Noch ein Strom«35. Wie Moses iibermittelt Jesus
Gottes Gesetz%; ja, er selbst ist eine neue Torah3?. Moses
versorgt die Hungrigen mit Nahrung vom Himmel38;
Elisa sittigt eine Menge mit wenigem3?; Jesus beweist
dieselbe Macht4?; ja, er selbst ist die beste Speise#! — er
selbst auch ist der Fels%?, aus dem Moses den Durstigen
zu trinken gab43. Der Eifer, in dem Pinehas einen 6ffent-
lichen Verichter heiliger Schranken niederstdsst#, ersteht
wieder in Mattathias, dem Entfacher des Makkabierauf-
stands#, und wird durch seinen Sohn Judas fortge-
fiihrt46; Judas entspricht auch dem gleichnamigen Sohn

21 S, David Daube, The Exodus Pattern in the Bible, 1963, S. 13 f.
22 Genesis 15.6, Numeri 20.12, I. Makkabider 2.52 ff., Romer 4.3 ff.,
Hebrier 11.

23 Genesis 3.

24 Romer 5.12 ff.

25 Exodus 1.22 f,

26 Matthius 2.13 ff.

27 Exodus 7.16 ff.

28 1. Samuel 5.6 ff.; s. The Exodus Pattern in the Bible, S. 73 ff.

20 Mekhiltha ad Exodus 12.42.

30 Markus 14.17 ff.

31 Exodus 12.31 ff.

32 S. David Daube, Harvard Theological Review, Bd. 61, 1968,
S. 629 ff.

33 Exodus 14.15 ff.

34 Josua 3.7 ff.

35 Negro Spiritual One more river.

36 Matthdus 19.1 ff., 1. Korinther 7.10 f.; s. W. D. Davies, Paul and
Rabbinic Judaism, 1948 (Neudrucke 1965, 1970), S. 141 ff., The Set-
ting of the Sermon on the Mount, 1964, S. 25 ff. und passim.

37 2. Korinther 3.7 ff.; s. Paul and Rabbinic Judaism, S. 148 f.
Exodus 16.4 ff.

3 2. Kénige 4.42 ff.

40 Markus 6.37 ff., 8.1 ff.

41 Johannes 6.31 ff.

42 1. Korinther 10.4,

43 Exodus 17.6, Numeri 20.10 f.

44 Numeri 25.7 ff.

45 1. Makkabier 2.26.

48 1. Makkabier 3.8.
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Jakobs und ist daher »ein Lowe, der jagt«*’. Zumindest
Johannes bringt den Eifer des Pinehas mit Jesu gewalt-
samem Vorgehen gegen Hindler und Geldwedhsler
beim Tempel in Verbindung: Seine Jiinger fiihlen sich
an den Psalmvers erinnert »Der Eifer um dein Haus hat
mich gefressen«4, Konig Hiskias Tempelreinigung hat
ebenfalls zu diesem Geschehnis beigetragen®®, Zwei kur-
ze weitere Beispiele mogen diesen Absatz beschliessen.
Davids Kénigsherrschaft iiber ein vereintes Reich5? er-
scheint bei Hesekiel als messianisches Idealst, bei Johan-
nes als durch Jesus wiederaufgerichtet32. Lukas verbindet
Maria mit Ruth®. Maria empfingt in Jungfriulichkeit;
nach rabbinischer Auslegungt ist Ruth trotz ihres vor-
ehelichen nichtlichen Besuches bei Boas die reinste aller
Frauen.

Anspielungen, die der Allgemeinheit unzuginglich sind,
sind in dieser Literatur sehr hiufig. Die im Midrasch
vorgenommene Ineinssetzung des verhassten Amalek mit
Rom?® wurde wohl kaum auf dem Forum ausgerufen.
Des Tiufers Aussage im Johannesevangelium »Siehe,
das 1st Gottes Lamme« usw.3 nimmt auf mehrere alt-
testamentliche Stellen Bezug: auf das Passahlamm57?, den
Versshnungstag®, die Opferung  (Fast-Opferung)
Isaaks®®, den leidenden Knecht Gottes®?, Jeremia, der
zur Schlachtbank gefithrt wirds!, und Saul, den ersten
Konigt2. Diese Verkettung kann jedoch nur fiir eine enge
Gruppe, die sowohl durch gewaltige Gelehrsamkeit als
auch brennendes Verlangen, in alle Winkel der Botschaft
des Evangelisten zu dringen, ausgezeichnet war, be-
stimmt sein.

Vielleicht ist es dienlich, auf ein paar Vorkommnisse von
Riickwirkung hinzuweisen. Die Rabbinen verehren in
Mose den idealen Lehrer und Richter. In ihrem Zeit-
alter sitzen die hervorragendsten Gelehrten auf einem
besonderen Sessel, der nun anachronistisch als Moses
Stuhl bezeichnet wird®. Josuas Einsetzung liefert die
Richtlinien fiir die Ernennung zum Rabbi. All die Rech-
te, die sich aus solcher Bestellung ergeben, werden im
Talmud auf Josuas Einsetzung zuriickgefiihrt®4, Amalek
ist der immer wieder vorstossende, unvershnliche Feind
der Juden, und viele biblische Erwihnungen Amaleks
werden von den Rabbinen auf Rom bezogen®5. Anderer-
seits wird dann romisches Verhalten auf Amalek zuriick-
iibertragen. Die Truppen Amaleks sind zu lingeren
Schlachten bereit als andere Nationen®. Oder Eleazar
aus Modiim, der Onkel Bar-Kochbas, behauptet, dass

47 1. Makkabier 3.4., Genesis 49.9.

48 Johannes 2.17, Psalmen 69.10.

49 2. Chronik 29.5 ff.; s. He That Cometh, S. 3 ff.

50 2. Samuel 5.1 ff.

51 Hesekiel 34.23.

52 Johannes 10.16.

58 Lukas 1.35ff.; s. David Daube, The New Testament and Rab-
binic Judaism, 1956 (Neudruck 1973), S. 27 ff.

54 Ruth Rabba ad 3.9.

55 Mekhiltha ad Exodus 17.8 ff.; s. W. Bacher, Die Agada der Tan-
naiten, 2. Aufl., 1903, S. 146.

5 Johannes 1.29.

57 Exodus 12,

58 Leviticus 16.21 f.

5% Genesis 22.13.

80 Jesaja 53.7, 11.

81 Jeremia 11.18.

62 1, Samuel 9.15. S. C. K. Barrett, Journal of Theological Studies,
Bd. 48, 1947, S.155ff.,, und David Daube, Buffalo Law Review,
Bd. 20, 1970, S.50. Uber weitere mogliche Zusammenhinge s. C.
H. Dodd, The Interpretation of the Fourth Gospel, 1953, S. 230 ff.,
und C. K. Barrett, New Testament Studies, Bd. 1, 1954—5, S. 210 ff.
63 Matthius 23.2.

64 Siphre ad Numeri 27.18 ff.; s. The New Testament and Rabbinic
Judaism, S. 208.

65 S, oben, Anmerkung 55.

66 Mekhiltha ad Exodus 17.12.



Amalek die schwachen Seelen unter den Juden dazu ver-
leitet, ihr stirkstes Band zu zerreissen und sie damit
vernichtet®?. Dieser Rabbi zihlt die zwecks Verdeckung
der Beschneidung vorgenommene Operation zu den
Siinden, durch die das ewige Leben verloren wirdes,
Offensichtlich ist es dieser Tod, in den die Amalekiter —
auf romische Weise — ihre Opfer senden. Mose und Josua
»prifigurieren« die fithrenden rabbinischen Geister und
die Amalekiter die Romer: Die filhrenden rabbinischen
Geister »retrofigurieren« Mose und Josua und die Ro-
mer die Amalekiter.

Wenn die endgiiltige Erlosung im Mittelpunkt steht,
sind natiirlich alle fritheren Ereignisse, in denen sie vor-
geforme ist, von geringerem Gewicht. Der neue Bund,
den Jeremia ersehnt, wird im Herzen der Menschen ver-
ankert sein, so dass er niemals gebrochen werden kann®®.
Rabbinisches Schriftverstindnis lisst den sterbenden Ja-
kob iiber Erlosergestalten wie Gideon und Simson hinaus
eine solche vorausschauen, deren Werk auf immer Dauer
hat?™. Nach Ansicht der Rabbinen ist auch die Wieder-
erweckung einer Anzahl von Toten, die Gotr durch
Elia, Elisa und Hesekiel bewirkt, nur eine Art Vorzei-
chen fiir die grosse endzeitliche Wiederauferstehung.
Es kann daher nicht iiberraschen, dass im Neuen Testa-
ment, dessen ganzes Anliegen ja der Anbruch des mes-
sianischen Zeitalters ist, die Vergangenheit meist als nur
ein Vorgeschmack der nunmehrigen Erfiillung erscheint.
Eben die Vorherrschaft dieses Verhiltnisses verleiht der
neutestamentlichen Typologie ihre besondere Note.

I11. Typologie bei Josephus

Von Josephus wird bislang nicht angenommen, dass er
{iber die unter antiken Geschichtsschreibern gingigen Ar-
ten, frithere Begebnisse oder Gestalten als Vorlaufer spi-
terer aufzufassen, hinausgeht2. Dies trifft denn auch
fir den Hauptteil seines Werkes zu, doch nicht fiir die
Behandlung seiner eigenen Person. Hier fiihrt er teils
ausdriicklich, teils andeutungsweise ungewohnlich be-
deutsame und genaue Vergangenheitswiederholung ein.
Ja, er tut es in einem solchen Masse, dass der Anspruch
auf einen wichtigen Platz in der Heilsgeschichte klar er-
kennbar ist.

Sein Offentliches Auftreten als Nachfolger des Jeremia
haben wir bereits erwihnt. Bei jener Gelegenheit gab er
zu verstehen, dass er ebenso wie sein Vorginger sich
vollig dem schwersten Hass, der abgriindigsten Verach-
tung, ja selbst korperlicher Misshandlung aussetzte, um
seiner Aufgabe, dem herrschenden Massenwahn entge-
genzutreten, treu zu bleiben?. Hier mag beigefiigt wer-
den, dass wie einst Jeremia so die Eltern von Josephus
von den Extremisten in Haft genommen wurden™.

Es gibt jedoch noch weitere Ziige, die die beiden Pro-
pheten gemein haben: solche, die vom Schicksal bestimmt
sind, z. B. ihre priesterliche Herkunft (die, wie er be-
merkt, auch Hesekiel, der ebenfalls ein Prediger des
drohenden Ungliicks ist, auszeichnet)?, und solche, die

87 Mekhiltha ad Exodus 17.18, Siphre ad Deuteronomium 25.18.

68 Mischna Aboth 3.12, vgl. 1. Makkabier 1.15.

69 Jeremia 31.31 ff.

70 Jerusal. Targum ad Genesis 48.19, vgl. Hebrier 5.9.

71 Pesiqtha Rabbati 48.2, Pesiqtha de Rab Kahana 9.2.

72 S. L. Goppelt, Typos, 1966, S. 47: »Nach allem, was wir oben er-
mitteln konnten, ist bei Josephus, da eschatologische Ausfithrungen
fehlen, keine Typologie zu erwarten.«

78 Jeremia 26.8 ff., 36.19 ff., 37.13 ff., 38.4 ff., Josephus, Jiidischer
Krieg 5.9.4.391 {f.

74 Jeremia 32.2, 37.15ff., Josephus, Jiidische Altertiimer 10.6.2.91,
7.3.115, Jidischer Krieg 5.13.1.533, 3.544.

75 Jeremia 1.1, Hesekiel 1.3, Josephus, Jiidische Altertiimer 10.5.1.80,
Leben 1.1.

auf eigener Wahl beruhen, z. B. ihre Zuversicht darauf,
dass Israel schliesslich doch wieder erhoben werde™. Ge-
wiss bestehen auch offensichtliche Unterschiede; vor al-
lem dieser, dass, wihrend Josephus sich in Rom nieder-
liess, Jeremia das Angebot des Kénigs von Babylon, ihn
dort aufzunehmen, ablehnte’”. Aber bei genauerer Be-
trachtung riicken sich die beiden selbst in dieser Bezie-
hung niher. Jeremia fuhr fort, dem Uberrest, der vom
Sieger nicht verschleppt wurde, mit seinem Rat beizu-
stehen™. Die schriftstellerische Titigkeit von Josephus
begann mit einer auf Aramiisch verfassten und haupt-
sdchlich an die Juden Mesopotamiens gerichteten Unter-
suchung des eben beendeten Kriegs™.

Mehrere Einzelheiten, die er von Jeremia berichtet, sind
weder in der Schrift noch in rabbinischer Uberlieferung
anzutreffen, werden aber als Riickiibertragung seines
eigenen Tuns und Leidens sinnvoll. Er erwartet, dass
der aufmerksame, kundige Leser diese Winke versteht,
die sein Selbstbildnis als ein zweiter Jeremia unterstrei-
chen. Abweichend von der Bibel lisst er den Propheten,
als er Zedekia ermahnt, sich Babylon zu unterwerfen
und damit die Stadt zu retten, den Tempel besonders
hervorheben® — wie er selbst thn in jenem Aufruf, in
dem er sich auf Jeremia bezog, hervorhob8i. Seine Mit-
teilung, dass Jeremia vom Babylonischen Kommandeur,
der ihm die Freiheit schenkte, denselben Gnadenerweis
fiir seinen Jiinger Baruch erbat, hat keinerlei Anhalt in
der Bibel82; aber er selbst erwirkte von Titus die Ent-
lassung seines Bruders und zahlreicher Freunde®s, Am
bezeichnendsten ist wohl seine Bemerkung, dass Jeremia
nicht nur {iber die Einnahme Jerusalems durch Nebukad-
nezar, sondern auch {iber die durch die Romer schriebs4,
Man hat dies als interpoliert abgetan: ein verzweifelter
Ausweg, gegen welchen ein neuerer Herausgeber ein-
wendet, dass Josephus »natiirlich« annahm, das Buch
der Klagelieder — damals unbestritten Jeremia zuerkannt
— habe beide Katastrophen im Auge®. Dieser Erklirung
ist im ganzen beizustimmen, nur geht es zu weit, von
»natiirlich« zu sprechen. Was Josephus dazu fiihrt, die
Klagelieder — und zweifellos gar manche Jeremia-Kapi-
tel — als von seinen Erlebnissen handelnd zu empfinden,
ist eben seine Verschmelzung mit dem Vorginger.
Jeremia ist indes nicht die einzige alttestamentliche Ge-
stalt, an die er sich anschliesst. Schon Thackeray hat ver-
mutet, dass er mit seiner Fihigkeit zur Traumdeutung®®
seinem Namensvetter im ersten Buch Mose naheriickt®?.
Zwischen den beiden gibt es ja auch ausserdem noch viel
Gemeinsames, z. B. die in erstaunlich jugendlichem Alter
erreichte Reife: Josephus war schon mit vierzehn Jahren
so gelehrt, dass ithn hohe Wiirdentriger um seine Mei-
nung angingen®®. Vor allem zu beachten ist, dass Gott
beide aus dem Kerker des Despoten in seinen Palast
lenkte.

78 Jeremia 32 f., Josephus, Jidischer Krieg 5.9.4.377 ff.

77 Jeremia 40.4 ff., Josephus, Jiidische Altertiimer 10.9.1.156 ff.,
Leben 76.422.

78 Jeremia 42 ff., Josephus, Jiidische Altertiimer 10.9.6.176 ff.

79 Josephus, Jiidischer Krieg 1. Vorwort 1.3, 2.6.

80 Jeremia 38.17 ff., Josephus, Jiidische Altertiimer 10.7.6.126, 128.
Die Divergenz wird von R. Marcus, Josephus (Loeb Classical Libra-
ry), Bd. 6, 1951, S. 228, notiert.

81 Josephus, Jiidischer Krieg 5.9.3.362, 391, 406, 411.

82 Jeremia 40.1, Josephus, Jiidische Altertiimer 10.9.1.156, 158. Di-
vergenz von R. Marcus, S. 247, notiert.

83 Josephus, Leben 75.419 ff.

84 Josephus, Jiidische Altertiimer 10.5.1.79.

85 §. R. Marcus, S. 200 f.

88 Josephus, Jiidischer Krieg 3.8.3.351 ff., Leben 42.208 ff.

87 S, H. St. J. Thackeray, Josephus (Loeb Classical Library), Bd.2,
1927, S. 674 f.

88 Josephus, Leben 2.8 f.
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Audh in diesem Fall versetzt Josephus Begebenheiten aus
seiner eigenen Laufbahn zuriidk. So horen wir etwa, dass
Potiphars Frau in ihrer Verleumdung Josephs die un-
verdienten Vergiinstigungen betonte, die er von ihrem
Mann erfahren habe und die ihn zur Aufgabe aller
Zuriickhaltung verleitet hitten®. In der Bibel findet sich
dieser Gedankengang nicht%. Wohl aber geriet Josephus
selbst infolge von Falschbezichtigungen durch seine Fein-
de, die seine Vorzugsstellung neideten, in schwerste Ge-
fahrot, (Damit soll nicht ausgeschlossen werden, dass
dieser Zusatz auch vom Streben nach psychologischer
Ausarbeitung bedingt und an hellenistischen Motiven
orientiert ist.)?2 In der Bibel heisst es, dass der Konig
von Agypten Joseph eine hochstehende Dame zur Frau
gab®. Nach Josephus®* half ihm der Kénig, diese Ehe
einzugehen®, und zudem wird der Jungfriulichkeit der
Braut Erwihnung getan. Josephus selbst®® erhielt noch
als Gefangener Vespasians Genehmigung zu heiraten??,
und er merkt an, dass das Midchen unberiihrt war.
Daniel ist ebenfalls hier zu nennen: auch er schon in
frither Jugend von auffallender Begabung?®®, auch er ein
in Triumen bewanderter Prophet®®, auch er sich besonde-
rer gottlicher Fiirsorge erfreuend — durch sie blieb er in
der Lowengrube unangetastet und gelangte zu hohen
Ehrent®, Ferner war er koniglichen Gebliits1®!, und dass
Josephus sich mit Stolz dem hasmoniischen Hause zu-
rechnet, wurde oben erwihnt!®2. Ubrigens bestritten sei-
ne Gegner offenbar diese Verbindung!®. Wie es auch
um sie stehen mag, er erblickte in ihr sicherlich ein wei-
teres, gewichtiges Zeichen, das seine Sendung bestitigte.
Dass Daniel die Vernichtung Jerusalems durch Rom vor-
aussagte, ist eine Auslegung, die Josephus von den Rab-
binen iibernimmtt®. Zum Unterschied von ihnen jedoch
charakterisiert er Daniels Botschaften als im wesentli-
chen segenverheissende: »Wihrend die anderen Prophe-
ten Schlimmes ankiindigten und daher bei den Kénigen
und dem Volk unbeliebt waren, war ihnen Daniel ein
Prophet von Gutem, so dass er um der gliicklichen Vor-
bedeutung seiner Vorhersagungen wegen das Wohlwol-
len aller gewann«1%5, Seltsam, wenn man sich etwa an
Belsazars Gastmahl erinnert!®. Es ist gewiss sein eigenes
Verhiltnis zur flavischen Dynastie, das dieser Beurtei-
lung zugrunde liegt.

In seiner Darstellung der skrupellosen Anzeigen gegen
Daniel und seine Genossen ergeht er sich weit mehr als
die Schrift iiber den Beweggrund des Neids auf seiten
der Ankligert®” und die absolute Schuldlosigkeit und
hohe Gesinnung der Verfolgten1%. Derartige kleinere

8 Josephus, Jiidische Altertiimer 2.4.5.56 f.

90 Genesis 39.14 ff.

91 Josephus, Leben 76.424 ff.

92 S, M. Braun, Griechischer Roman und Hellenistische Geschichts-
schreibung, 1934, S. 98 ff.

93 Genesis 41.45.

94 Josephus, Jiidische Altertiimer 2.4.1.91.

95 Sympraxantos tou basileos.

% Josephus, Leben 75.414. S. David Daube, Law Quarterly Review,
vol. 93, 1977, S. 191 ff.

97 Keleusantos auntos.

98 Daniel 1.4, Josephus, Jiidische Altertiimer 10.10.1.186 f.

9 Daniel 2.16 ff.,, 4.4 ff., 7.1 ff., Josephus, Jiidische Altertiimer
10.10.2.194, 6.216 f.

100 Daniel 6, Josephus, Jiidische Altertiimer 10.11.5.250 ff.

101 Daniel 1.3, Josephus, Jiidische Altertiimer 10.10.1.186.

102 Josephus, Leben 1.2 ff.; s. oben, Anmerkung 8.

103 Josephus, Leben 1.6.

104 Josephus, Jidische Altertimer 10.11.7.276; s. R, Marcus, S. 310 f.
105 Josephus, Jiidische Altertiimer 10.11.7.268.

106 Daniel 5, Josephus, Jidische Altertiimer 10.11.2.232 ff.

107 Daniel 3.8 ff., 6.5 ff., Josephus, Jiidische Altertiimer 10.10.5.212
ff., 11.5.250 f., 257 f.

108 Josephus, Jiidische Altertiimer 10.10.5.215, 11.5.251.
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Anderungen finden sich noch mehr. Wie es dazu kommt,
dass Daniels goldene Kette!® bei Josephus in der Purim-
Legende wiederkehrt!®, wird sich in Bilde herausstel-
len, wenn wir diese Erzihlung betrachten. Hier mag
darauf hingewiesen werden, dass der Bibel zufolge, als
Nebukadnezar den Tod aller seiner Weisen verfiigte, da
keiner imstande war, zu erraten, was er getriumt hatte,
»Daniel hineinging«, um ithm zu versichern, dass er in-
nerhalb kiirzester Frist seinen Wunsch erfiillen kénne.
Nach Josephus »ersuchte er Arioches (den Befehlshaber
der Leibwache) hineinzugehen«!!! und um einen kurzen
Aufschub der Urteilsausfithrung zu bitten. Die Audienz,
durch die Josephus selbst am Leben blieb, indem er
Vespasian die Thronbesteigung prophezeite, war zwei-
fellos durch einen zur Vermittlung bereiten Offizier
zustande gekommen?12,

Als letztes Glied dieser Kette ist das Paar Esther und
Mordochai aufzufithren. Auch sie stammen aus konig-
lichem Geschlecht — dem Hause Sauls!!3 —, entrinnen
aus schwerster Bedringnis zu Freiheit und Glanz und
gelten den Rabbinen als Prophetent!. Von Mordochai
wurde angenommen, dass sich die Zukunft ihm in Triu-
men offenbarte!1s.

Eine eindrucksvolle »Retrofigurierung« zeichnet bei Jo-
sephus Esthers Intervention bei Ahasveros aus, da es
um ihres Volkes und ihr eigenes Geschick ging!!s. Ihr
Volk konnte nur gerettet werden, wenn es ihr gelang,
den Konig zum Widerstand gegen einen bereits anlau-
fenden Ausrottungsplan zu bewegen!!?; und ihr eigenes
Leben stand auf dem Spiel, da es einen Erlass gab, dass
wer immer ungeladen vor den Konig trete, der Todes-
strafe unterliege, ausser wenn ihm besondere Begnadi-
gung gewihrt wiirde!!8. Josephus umgibt Ahasveros mit
einer mit Beilen ausgeriisteten Truppe, die diesem Ge-
setz sofort Geltung verschaffen konnte!®. Dass dieser
Zug weder in der Schrift noch in einem der uns erhalte-
nen Apokryphen, die er benutzt, anzutreffen ist, hat
man lingst festgestellt20. Seine Schilderung wird ver-
stindlich, wenn wir bedenken, dass Vespasian, den er
nach seiner Gefangennahme um Schutz anflehte und von
dessen Bescheid Sein oder Nichtsein nicht nur fiir ihn
allein, sondern — in seiner Vorstellung ~ fiir die gesam-
te Judenheit, die seines Werkes bedurfte, abhing, in der
Tat Soldaten mit solcher Bewaffnung um sich hatte. Ja,
sie waren es, die zu einem spiteren Zeitpunkt, nach sei-
ner Ausrufung zum Kaiser, auf sein Geheiss die Ketten,
die Josephus trug, zerhauten!?!. In der tiefbedeutsamen,
zeitiiberbriickenden Eigenart heiliger Geschehnisse wei-
sen die beiden Konfrontationen — Esther-Ahasveros und
Josephus-Vespasian ~ aufeinander hin.

Aus einem apokryphen Bittruf Esthers vor ithrem gewal-
tigen Wagnis?? lisst Josephus nicht nur solche Abschnit-
te aus, die schon in einem Gebet Mordochais vorkom-

109 Daniel 5.16, 29, Josephus, Jiidische Altertiimer 10.11.3.240.

110 Josephus, Jiidische Altertiimer 11.6.10.254.

1t Daniel 2.16, Josephus, Jiidische Altertiimer 10.10.3.198. Diver-
genz von R. Marcus, S. 209, notiert.

112 Josephus, Jiidischer Krieg 3.8.9.399.

113 Esther 2.5.

114 Babyl. Megilla t4a f.

115 Zusitze zu Esther 10.4 ff. (F 1 ff.), 11.2 ff. (A 1 ff).

116 Esther 5.1 ff., Zusitze 15.4 ff. (D 1ff.), Josephus, Jiidische Al-
tertiimer 11.6.9.234 ff.

117 Esther 3.8 ff., Zusitze 13.1 ff. (B 1 ff.).

118 Esther 4.11, in den Zusitzen nicht vertreten.

119 Josephus, Jiidische Altertiimer 11.6.3.205.

120 § R, Marcus, S. 413.

121 Josephus, Jidischer Krieg 4.10.7.629.

122 Zusirze 14.3 ff. (C 14 {f.).
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men!2?3, sondern alles, was vom Konig oder vom Hof
mit Hass oder Verachtung sprichti?4, Nichts bleibt von
den folgenden Versen: »Du (mein Gott) weisst, dass ich
die Pracht des Frevlers hasse und mir vor dem Bett des
Unbeschnittenen und jedes Fremden schaudert... Ich
verabscheue das Zeichen des Hochmuts auf meinem
Haupt an den Tagen, da ich &ffentlich erscheine«125,
Natiirlich sprach auch die Riicksicht auf seine heidnische
Leserschaft fiir die Streichung. Immerhin ergibt sich da-
mit ein Gebet, wie er es vor seiner entscheidenden Be-
gegnung mit Vespasian verrichtet haben mochte.

Noch eine weitere Stelle zeigt, wie voll er sich diese be-
wegendste Szene des Purim-Dramas zu eigen macht.
In der Bibel ist der Konig, sobald er Esther erblicke,
gnidigen Sinnes!®. In den Apokryphen und Josephus
blickt er sie zunichst so grimmig an, dass sie ohnmichtig
wird, worauf Gott ihn umstimmt. Apokryphen: »Er
schaute. .. in wilder Wut, und die Konigin... fiel in
Ohnmadht . . . Und Gott wandelte den Geist des Konigs
zu Mllde«127 Josephus: »Er sass auf dem Thron in sei-
ner koniglichen Tracht... und auch weil er sie... mit
zornentbranntem Anthtz anschaute, iiberkam sie plotz-
lich Schwiche ... Aber der Kénig, ich glaube durch den
Willen Gottes, wandelte seine Gefiihle«!28, Warum inter-
poliert Josephus oimai, »ich glaube«!?%, in die einfache
Angabe seiner Quelle, dass Gott rettend eingreift? Er
beschreibt, was sich — wie er den Hergang empfindet —
ereignete, als er selbst wehrlos einem feindlichen Poten-
taten im Vollbesitz seiner Macht gegeniiberstand.

Eigens ihm zuteil werdende himmlische Obhut ist ein
stetes Motiv in seinem langwierigen Kampf nach dem
Fall von Jotapata, sich fiir seine Aufgabe am Leben zu
erhalten. »Mit Hilfe einer gewissen hoheren Fiigung«!30
barg er sich in einer Hohle. »In jener Stunde wurde
ihm eingegeben«!31, vergangene Triume zu entritseln,
in denen »Gott ihm diese Dinge vorausgesagt hatte«!32,
Seinen Entschluss, sich gefangen zu geben, fasste er in
ein Gebet: »Ich rufe dich zum Zeugen an, dass ich nicht
als Verriter, sondern als dein Diener iibergehe«133. Der
gegenseitige Mordplan, den er, wie oben ausgefiihrt,
seinen Kameraden empfahl, war ungeheuer riskant fiir
ihn; aber »er vertraute auf gottliche Fiirsorge«!34 Die
Lose fielen denn auch so aus, dass er »durch Gottes Vor-
sehung«!3% mit einem anderen das letzte Paar bildete und
sich daher fortmachen konnte. (Eine Anzahl von Hand-
schrifren — wohlgemerkt nicht die besten — bieten eine
weniger kurze Variante: »soll man sagen durch Zufall
oder durch Gottes Vorsehung?«138. Offensichtlich gab
der mirchenartig gliickliche Ausgang einem Schreiber
Anlass zum Nachdenken. Das Ergebnis steht jedoch in
argem Widerspruch zu Josephus’ tiefer Uberzeugung,
dass Gott ganz besonders iiber ihn wache. Sie war ihm
bei dem fiirchterlichen Schritt, die seiner Fithrung ver-

123 Zysitze 13.8 ff. (C 1 ff.), Josephus, Jiidische Altertiimer 11.6.8.
229 f.

124 Josephus, Jiidische Altertiimer 11.6.8.231 ff.

125 Zusitze 14.15 f. (C 26 £.).

126 Esther 5.2.

127 Zusitze 15.10 f. (D 7 f.).

128 Josephus, Jiidische Altertiimer 11.6.9.235 ff.

120 Finfithrung von R. Marcus a. a. O. notiert.

130 Josephus, Jiidischer Krieg 3.8.1.341.

131 Josephus, Jiidischer Krieg 3.8.3.353.

182 Josephus, Jiidischer Krieg 3.8.3.351.

133 Josephus, Jiidischer Krieg 3.8.3.354.

134 Josephus, Jiidischer Krieg 3.8.7.387.

135 Josephus, Jiidischer Krieg 3.8.9.391.

138 B, Niese, Flavii Josephi Opera, Bd. 6, 1894, S. 325, gibt dieser
Lesart den Vorzug. Ihm folgt H. St. J. Thackeray, a.2.0O., Bd. 2,
S. 687.

travenden Waffengefihrten zu verlassen, doppelt won-
noten, und noch mehr, falls er — was denkbar ist — die
Lose manipulierte und selbst diese schmihliche Tat ihm
als Pflicht auferlegt war. Die altslawische Ubersetzung
behauptet ausdriicklich: »Er errechnete die Zahlen mit
List und fiihrte sie alle irre.«137) Selbst als er schon in
Rom aufgenommen war, geriet er nochmals in tdliche
Gefahr infolge einer heimtiickischen Denunziation, und
wiederum blieb er »durch die Vorsehung Gottes« unver-
sehrt138;: Uber diese Epoche wird sogleich noch einiges
zu sagen sein. Unmittelbar fiir die Erklirung des Zu-
satzes oimai erheblich ist sein Bericht iiber seine eigene,
fiir die ganze Zukunft massgebliche Audienz. Vespasian,
so schreibt er, hielt seine herrliche Prophezeiung anfing-
lich fiir einen Trick, wie Ahasveros zunichst feindselig
war. Binnen kurzem jedoch »wurde er dazu gebradh,
ihr zu trauen, indem Gott in ihm die Neigung zur Herr-
schaft erweckte«!%, wie er auf Ahasveros’ Haltung ein-
gewirke hatte.

Die soeben erwihnte Denunziation ist ebenfalls in Jo-
sephus’ Purim-Erzdhlung eingegangen. Bei ihm ist zu
lesen, dass, als Haman den Galgen fiir den ihm verhass-
ten Mordochai errichtete, an dem er zum Schluss selbst
aufgehingt wurde, »Gott, wohl wissend, wie es ausge-
hen wiirde, sich ergdtzte«!49, Dies steht nicht in der Bi-
bel und den Apokryphen!4t. Es ist eine Einfiigung, die
auf Jonathan, Haupt einer Revolte der Sikarier zu
Cyrene gegen Rom, vorausweist. Wie Haman fasste er
die Absicht, eine grosse Zahl von vollig harmlosen Ju-
den zu vernichten, indem er sie als Staatsfeinde hinstell-
tel42, Nach seiner Festnahme bezichtigte er viele ganz zu
Unrecht der Teilnahme an seinem Unternehmen und vor
allem Josephus, der eben dabei war, in Rom Fuss zu
fassen. Die Beschuldigung wurde widerlegt und der An-
kliger selbst hingerichtet, wie wir schon sahen, »durch
die Vorsehung Gottes«. Gottes Freude also iiber Hamans
verruchte Mordvorbereitungen, die in Wirklichkeit sei-
nem eigenen schmihlichen Ende dienen, ist eben Freude
auch iiber Jonathans Anschlag gegen Josephus, der glei-
chermassen auf seinen Urheber zuriickprallt.

Der Wortlaut, den die judenfreundliche Proklamation
des Ahasveros bei Josephus hat, folgt hauptsichlich ei-
ner apokryphen Quelle. Wihrend diese jedoch den K&-
nig die Juden als Anhinger »des einen, wahren Got-
tes«143 preisen ldsst, begniigt sich Josephus mit »Gott«144,
d.h. mit einer Formulierung, die Vespasian gebraucht
haben kénnte. Damit soll nicht behauptet werden, dass
er die ausgelassenen Attribute als im Mund eines heidni-
schen Grossen undenkbar ansah: Darius huldigte dem
Gott Daniels als »dem einzig wahren und allmichti-
gene«145, Hier nimmt die Schrift selbst eine Art Bekeh-
rung an!48; cine Abschwichung des Bekenntnisses, um es
auch fiir Vespasian tauglich zu machen, war daher -
selbst wenn Josephus sie erwog — stark erschwert.

137 §, H. St. J. Thackeray, a. 2. O., Bd. 3, 1928, S. 654.

138 Josephus, Leben 76.425.

139 Josephus, Jiidischer Krieg 3.8.9.404.

140 Josephus, Jidische Altertiimer 11.6.10.247; Einfiigung von R.
Marcus, S. 433, notiert.

141 Egther 5.14.

142 Josephus, Jiidischer Krieg 7.11.1.441 ff., Leben 76.424 f.

143 Zusitze 16.16 (E 16) in der Lukianischen Rezension, die Jose-
phus vermutlich vorlag; s. J. A. F. Cregg, The Additions to Esther,
in Apocrypha and Pseudepigrapha of the Old Testamen:, hrsg. R.
H. Charles, 1913, Bd. 1, S.667. Die Septuaginta hat »hddhster,
michtigster, lebendiger Gotta.

144 Josephus, Jiidische Altertiimer 11.6.12.279. Divergenz von R.
Marcus, S. 449, notiert.

145 Josephus, Jiidische Altertiimer 10.11.7.263.

146 Daniel 6.27.
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Obwohl Josephus’ Typologie hinter den komplizierteren
Beispielen der johanneischen weit zuriidkbleibt!47, findet
sich immerhin ein Beleg fiir dreifache Verflechtung: Da-
niel ersteht wieder in der Gestalt Mordochais, und zwar
so, dass die beiden vereint dem solchem Wink zuging-
lichen Leser ein Vorzeichen fiir Josephus sind — fiir Jose-
phus auf der Héhe seiner Laufbahn. In der Bibel ldsst
Ahasveros seine Krone auf Mordochais Haupt setzen!8,
bei Josephus verleiht er ihm eine goldene Kette!®. Mar-
cus vermutet zu Recht1%0, dass letztere aus dem Daniel-
buch entlehnt ist!5!, Wie aber kommt es dazu? Josephus
wurde von Vespasian und Titus mit grésster Hochach-
tung behandelt. Er erhielt das romische Biirgerrecht,
durfre das Haus beziehen, das Vespasian vor seiner
Thronbesteigung bewohnt hatte, und wurde mit Land in
Judda und einer Rente bedacht!52, Doch ein konigliches
Symbol kam natiirlich nicht in Frage. So macht er, da
er sich mit Mordochai identifiziert, aus der Krone e¢ine
Anerkennung, wie sie fiir ihn passend war, und benutzt
hierfiir die Ehrengabe, die Daniel, einem weiteren Vor-
liufer, zuteil wurde.

Fiir sich allein betrachtet, konnte die eine oder
andere der hier kommentierten Vergangenheits- und Ge-
genwartsumsetzungen aus einer Josephus nicht oder nicht
voll bewussten Selbsttiuschung entspringen anstatt aus
iiberlegter Einordnung seines geschichtlichen Wirkens.
Doch abgesehen davon, dass die wesentliche unterschwel-
lige Aussage die gleiche bliebe, ist diese Erklirung, wenn
wir das Beweismaterial als ganzes beurteilen, kaum an-
nehmbar. In einigen Fillen, zum Beispiel, wenn sich
Josephus direkt auf Jeremia beruft, ist sie vollig aus-
geschlossen. Er war eben Zeitgenosse der Evangelisten:
Die ihm hier zugeschriebene Methode war jiidischen Au-
toren seines Milieus voll vertraut. Dass er sich nicht fir
den letzten, die Jetztzeit abschliessenden Heiland hilt,
bedarf kaum der Erwihnung.

Blicken wir nun auf die Liste zuriidk, so erhebt sich die
Frage: Wann belehnt sich Josephus mit Ziigen seiner
Helden (z. B. wenn er als zweiter Jeremia predigt), und
wann legt er umgekehrt ihnen Eigenes bei (z. B. wenn er
angibt, dass Jeremia Baruchs Entlassung aus der Ge-
fangenschaft erwirkte)? Es kann kaum iiberraschen, dass
die letztere Ubertragungsweise, »Retrofiguration«, iiber-
wiegt. Erstens tritt er selbst ja nur in einem Bruchteil
seines Werkes in den Vordergrund, nimlich in einigen
Partien des Jiidischen Kriegs und in der Autobiographie.
So ist ihm nicht allzuviel Méglichkeit zur Darstellung
seiner Person als Ebenbild eines Vorgingers gegeben.
Um diese Einschrinkung zu wiirdigen, denke man an die
gegensitzliche, iiberragende Rolle, die Jesus in den Evan-
gelien spielt. Zweitens hatte er natiirlich, als er seine
Biicher veroffentlichte, damit zu rechnen, dass ein er-
heblicher Teil seines Publikums iiber sein Leben ziemlich
gut orientiert war. Es war daher leichter, verflossene
Ereignisse zu retouchieren.

Ein weiteres Problem ist dies. Wer Ankniipfung an die
Vergangenheit erstrebt, steht offensichtlich einem ge-
waltigen Angebot gegeniiber, im positiven und negati-
ven Sinn: Er hat aufzunehmen und beiseite zu lassen.
Das Neue Testament etwa fasst Jesus oft als einen
grosseren Moses auf, selten — wenn iiberhaupt — als ei-

147 S, oben, Anmerkung 56.

148 Esther 6.8.

149 Josephus, Jiidische Altertiimer 11.6.10.254.

150 R. Marcus, S. 436.

151 Daniel 5.16, Josephus, Jiidische Altertiimer 10.11.3.240.
152 Josephus, Leben 76.422 f.
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nen grosseren Sauli53, nur im Lukasevangelium als einen
grosseren Samuel!34, nur in einem einzigen Brief als ei-
nen grosseren Melchisedek?®s, nirgendwo (um ein nega-
tives Beispiel zu nennen) als einen grosseren Gideon!ss,
Eine solche Zusammensetzung kommt nicht von unge-
fihr zustande: Beide Seiten, die positive und die nega-
tive, besagen etwas. Es ist daher am Platze, die Aus-
wahl, die Josephus trifft, niher zu untersuchen.
Jeremia ist einfach zu erkliren. Schon im Mutterleib
wird er von Gott zum Propheten fiir Juden und Hei-
den ausersehen?5?; seine Pflicht, sich dem nationalen Frei-
heitskampf gegen das fremde Joch entgegenzustellen,
bringt ihm schwere korperliche und seelische Pein; da
ihm kein Gehor geschenkt wird, kommt es zu furchtba-
rer Niederlage, und nun muss er versuchen, die Zukunft
seines hilflosen Volkes zu sichern®®. Mit all diesem
nimmt er wie kein anderer alttestamentlicher Heiliger das
Schicksal des Josephus vorweg.

Joseph, Daniel und Esther-Mordochai erfordern eine
etwas eingehendere Erdrterung. Wir haben bereits gese-
hen, dass sie wie Josephus durch gottliche Lenkung aus
scheinbar auswegloser Lage zu Herrlichkeit und Ruhm
aufsteigen. Wihrend also Jeremias Josephus’ Leben als
ganzes gesehen prifiguriert, doch ohne das gliickliche
Ende, ist eben dieses in den anderen Gestalten wunder-
sam vorgezeichnet. Hier aber nun gilt es, der negativen
Seite der Auswahl nachzugehen: Was unterscheidet Jo-
seph, Daniel und Esther-Mordochai von, sagen wir,
Jakob oder David, die ebenfalls von Niedrigkeit zu
Hoheit gefithrt werden, mit denen Josephus sich jedoch
nicht auf gleiche Weise ineinssetzt? Es ist ihre besondere
Rolle als hochgeachtete Ratgeber des Herrschers eines
Landes, in dem eine zahlreiche Judenschaft wohnt, Rat-
geber, die zugleich das Wohl des Fiirsten und ihrer Re-
ligionsgenossen im Auge haben. Mit genialer Einsicht
erarbeitet er als sein Vorbild einen Typ, den wir im all-
gemeinen mit dem 17. und 18. Jahrhundert verbinden,
der jedoch schon in grauer Vorzeit, im ersten Buch Mose,
auftritt: den Hofjuden.

Man kann sich kaum jemanden vorstellen, der Josephus
gleichkam in tiefem Wissen um diesen Menschen, seiner
Herkunft treu und dennoch auch der — im Grund feind-
lichen — Regierung zugetan. Kraft seiner ausserordentli-
chen Niitzlichkeit ist er der Staatsfiihrung unentbehrlich,
somit in der Lage, fiir die Seinen Vergiinstigungen zu
erlangen — von seinem personlichen Vorrang ganz zu
schweigen. Und doch gehdrt er zeitlebens keinem der
beiden Lager voll an; ja, beide stehen ihm mit Miss-
trauen gegeniiber, und nicht selten wird ihm sogar nach
dem Leben getrachtet.

Im Laufe der Jahrtausende gab es selbstredend viele ver-
schiedene Arten von Hofjuden. Joseph ist ein Genie auf
dem Gebiet der Staatswirtschaft. Esther und Mordochai
teilen diese Begabung — nicht von ungefihr schliesst das
Estherbuch mit einer Steuerauflage ab'®® — und zudem
sind sie besonders befihigt, verschworerische Vorginge
unter der Bevdlkerung zu erfahren und die Behdrden
dariiber zu unterrichten80, Daniel hat die Gabe, den
Fortgang der Weltgeschichte in seinen Hauptziigen zu
umreissen. Der Hofjude des 18. Jahrhunderts erinnert

153 §, oben, Anmerkung 62.

154 S The New Testament and Rabbinic Judaism, S. 13 ff.

155 Hebrier 5.6 ff.

156 Richter 6.11 f.

157 Jeremia 1.5 ff.

158 §, oben, Anmerkungen 9, 73, 74, 78.

159 Esther 10.1; s. David Daube, Jewish Quarterly Review, Bd. 37,
1946, S. 139 ff,

180 Esther 2.21 ff.



eher an Joseph, Esther und Mordochai, Josephus an Da-
niel — nur dass den Schriften, in denen er nach seiner
anfinglichen prophetischen Wirksamkeit die Stellung des
jiidischen Volkes in Gottes Plan aufzeigt, ein akademi-
scher Charakter eignet. Hierdurch wird er zum Vorliu-
fer einer Figur, die im vorhitlerischen Deutschland einen
nicht unwichtigen Platz einnahm und die noch heute in
England anzutreffen ist: desjenigen jiidischen Universi-
titsprofessors, der — anders als die meisten, die vollige
Assimilation wihlen — an der Uberlieferung festhilt und
versucht, sie salonfihig zu machen.

Man gestatte mir eine personliche Fussnote, fiir die, da
ich meine Laufbahn in Deutschland begann, dieser Sit-
zungsbericht wohl der richtige Platz ist. Ich selbst befand
mich jahrelang in jener Situation. (Ich sage: befand,
denn meine jetzige Universitit zu Berkeley steht allen
Schattierungen des Jidischseins weit offen. Es wire al-
lerdings ein Irrtum, von hier auf das ganze iibrige Ame-
rika zu verallgemeinern: Charlottesville oder die Uni-
versitit von Iowa zum Beispiel sind konservativer.) Man
kann auch an Isaiah Berlin denken. Die dhristlichen Kol-
legen verhalten sich kulant, doch nicht ohne gewisse
Vorbehalte; und tatsichlich bekommen sie ja in der Re-
gel nur die angenehmen Seiten des jiidischen Lebens vor-
gesetzt. Das Gros der Juden baut auf den Einfluss der
Prominenten, wenn die Stadtverwaltung ein Grund-
stiick fiir eine neue Synagoge zur Verfiigung stellen soll,
aber im Grund ist es ebenfalls misstrauisch. Mit Recht:
Wer es zu Ansehen bei der herrschenden Gesellschaft ge-
bracht hat, hat weitgehend andere Ziele als die, die zu-
riickbleiben, und im Konfliktfall schiebt er seine Briider
nicht selten etwas beiseite. Natiirlich gibt es erhebliche
Gradunterschiede je nach Charakter und mehr oder min-
der starkem Druck der Umgebung. Ich erinnere mich an
eine an sich belanglose, doch typische Begebenheit in der
kleinen, orthodoxen Freiburger Gemeinde (wir hatten
einen ziemlich armseligen Betsaal unweit von der eigent-
lichen Synagoge), zu deren getreuesten Mitgliedern Al-
fred Loewy und Frau gehorten: er war Mathematikpro-
fessor — blind. (Er starb 1935, seine Frau ging 1940 in
den Tod, als sie deportiert werden sollte.) Eines Sams-
tagmorgens nach dem Gottesdienst, zur iiblichen Be-
suchsstunde, machte ihnen ein Ehepaar aus der Gemeinde
Visite. Kaum hatten sie Platz genommen, als ein nicht-
jiidischer Kollege mit Gattin erschien. Die Neuankdmm-
linge wurden hastig in ein anderes Zimmer gesteuert,
um die Giste minderer Gattung vor ihnen zu verbergen;
und nun folgte ein angespanntes Hin- und Herlaufen
des Hausherrn und seiner Frau zwischen den beiden
Riumen, das allerdings nicht lange wihrte, da die jiidi-
schen Besucher die Herabsetzung bemerkten und sich ver-
abschiedeten. In gewissem Sinn liegen die Anfinge mei-
ner Rolle als Hofjude schon in meiner Volksschulzeit.
Bei einer Reihe von Lehrern und Kameraden — darunter
iiberzeugte Anhinger der Rassentheorie - stand ich in
besonderer Gunst. Heute ist mir klar, dass ich einen
Preis dafiir zahlte.

Kiirzlich bot sich Gelegenheit, eine erstaunliche — beinah
mochte man sagen gespenstische — Wiederkehr eines vom
17. und 18. Jahrhundert her vertrauten Zusammenspiels
zu beobachten. In jener Epoche war nicht nur der Hof-
jude zur Einsamkeit verurteilt — weder in der Juden-
schaft noch der Christenheit wirklich beheimatet —, son-
dern oft auch sein Gonner, der absolute Monarch, dem
freier Umgang sowohl mit Hoch als mit Niedrig ver-
sperrt ist; und gar manches Mal diente das Verhiltnis
der beiden fast ebenso sehr ihrem Bediirfnis fiir mensch-

lichen Austausch als praktischen Zwecken!®l, Auf selt-
sam anachronistische Weise fithrten Nixon und Kissinger
dieses alte Drama nochmals auf.

Kehren wir zu Josephus zuriick. Es ist frappant, wieviel
von seiner romischen krass zuwiderlaufenden Auffassung
vom Weltgeschehen der Uffentlichkeit zu unterbreiten
ihm gelang. Man denke zum Beispiel an seine Uberzeu-
gung, dass die Juden schliesslich doch siegen wiirden, ja,
dass dieser Ausgang in dem Augenblick eintreffen wiir-
de, da sie Gott mit ganzen Herzen dienten. Zugegeben:
Er dussert solchen Glauben schonend und etwas indirekt.
Aber er konnte keinem klugen Leser entgehent®2. (Dies
Bild ergibt sich ohne Heranziehung des altslawischen
Josephus, der bekanntlich offene Schmihungen Roms
enthilt.183) Viele gebildete Rmer wussten um die Ver-
ginglichkeit aller irdischen Grésse; und die Verse aus
Homer, die Scipio in Vorausahnung des Falles seiner
eigenen Stadt angesichts der Triimmer Karthagos de-
klamierte®4, hitte Titus im zerstorten Jerusalem wie-
derholen kénnen: »Einst wird kommen der Tag, da die
heilige Ilios hinsinkt, Priamus selbst und das Volk des
lanzenkundigen Konigs«1%5, Indes ist es durchaus nicht
dasselbe, ob man selbst seine Grenzen anerkennt oder
von jemandem anderem darauf aufmerksam gemacht
wird; und noch weiter geht es, wenn dieser andere ein
geschlagener Feind ist, der darauf besteht, dass der end-
giiltige Triumph dennoch ihm zufallen wird. Der Mut,
mit dem Josephus seine Anschauung vertrat, und auch
sein ausgewogenes Urteil dariiber, wo die Schranken
lagen, verdienen unsere Bewunderung; und ebenso die
noble, tolerante Gesinnung seiner hochgestellten Freun-
de.

Zum Schluss sind noch zwei hinter seinen Jiidischen Al-
tertimern stehende Gestalten zu erwihnen. Die eine
nennt er in der Einleitung: den Hohepriester Eleasar,
der Ptolemius Philadelphus instandsetzte, den Penta-
teuch ins Griechische zu iibertragen?®s. Josephus betrach-
tet sich als Fortsetzer dieser Aufklirung der heidnischen
Welt. Vielleicht hegte er sogar die Hoffnung, dass ein
Ukas dhnlich dem, der seinerzeit in Agypten aus Anlass
jener Ubersetzung allen versklavten, jiidischen Kriegs-
gefangenen die Freiheit schenkte!®”, aufgrund der Lek-
tiire seines Werkes von der rdmischen Regierung erlassen
wiirde.

Damit kommen wir zu einem heidnischen Autor, dessen
Anregungen Josephus deutlich, wenn auch indirekt aner-
kennt, Dionysius von Halikarnass. Jedoch ist dies Ver-
hiltnis von den bislang erSrterten Fillen wesentlich ver-
schieden: Es ist nicht Gefolgschaft, sondern Widerspruch.
Dionysius hatte unter Augustus die Romischen Altertii-
mer herausgebracht. Obwohl Josephus ihn kein einziges
Mal namentlich anfiihrt, hatte er, wie Thackeray fest-
stellt188, als er die Jiidischen Altertiimer verdffentlichte,
sicherlich die Absicht, eine Replik, die wahre Geschichts-
auffassung, zu liefern. Die beiden Schriftsteller hatten
geniigend gemein, um eine sinnvolle Auseinandersetzung
zu ermdglichen. Beide stammten aus dem Osten und wa-

161 §. H. Kellenbenz, Art. Court Jews in Encyclopaedia Judaica,
Bd. 5, 1971, S. 1008.

162 Josephus, Jiidischer Krieg 5.9.4.377 ff.,
10.10.4.210.

163 S, H. St. J. Thackeray a.a. O., Bd. 3, S. 639 ff.

164 Appian, Romische Geschichte 8 (Punische Kriege). 19.132, Poly-
bius, Geschichte 38.21.1.

165 Homer, Ilias 6.448 f.

168 Josephus, Jiidische Altertimer 1. Vorwort 3.10; s. oben, An-
merkung 5.

187 Josephus, Jiidische Altertiimer 12.2.1.11, 2.20 ff.

168 S H. St. J. Thackeray a. a. O., Bd. 4, 1930, S. IX {.

Jiidische Altertiimer
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ren dennoch Bewunderer der r8mischen Errungenschaf-
ten (allerdings nicht durchweg der gleichen)!®; beide
waren dankbar fiir die Aufnahme, die sie in der Haupt-
stadt fanden!?’?; und vor allem strebten beide danach,
ihre Stammesbriider — Dionysius die Griechen, Josephus
die Juden — zu iiberzeugen, dass sie sich mit der Herr-
schaft Roms abfinden miissten!. Auf die tieferen Be-
lange jedoch erstreckt sich ihre Ubereinstimmung nicht.
Dionysius bekdmpft die griechische Abstempelung der
Romer als Parvenus damit, dass er das Alter der romi-
schen Geschichte betont!?2, Dem Leser von Josephus wer-
den am Judentum gemessen beide westlichen Kulturen
als Emporkémmlinge erscheinen. Dionysius empfiehlt
die Rémer mit der These, dass sie grossenteils griechi-
scher Herkunft seien!’. Eine derartige Argumentation
wird man in Josephus vergebens suchen: Romer und Ju-
den bleiben getrennt. Dionysius hilt dafiir, dass die Ré-

189 S, E. Cary, Dionysius von Halikarnass (Loeb Classical Library),
Bd. 1, 1937, S. XI ff., XX ff.

170 Dionysius von Halikarnass, Romische Altertiimer 1.6.5.

171 Dionysius von Halikarnass, Romische Altertiimer 1.4.2 ff.

172 Dionysius von Halikarnass, Romische Altertiimer 1.4.1.

173 Dionysius von Halikarnass, Romische Altertiimer 1.5.1, 90.1 f.,
7.70.1 ff.

ISRAEL:

mer zur Herrschaft ausersehen sind, weil sie die iibri-
gen Griechen iiberragen, und kraft Naturgesetzes gebiihrt
eben die Fiilhrung dem besten!™. Josephus zufolge herr-
schen sie, weil es so gewollt ist von Gott, seinem Gott,
dem Gott der Juden, der, wie so oft in der Vergangen-
heit, iiber den Ungehorsam seines Volkes erziirnt, es
dem fremden Machthaber ausliefert — bis es Reue zeigt.
Um das rechte Bild von Josephus im Vergleich mit
Dionysius zu gewinnen, denkt man daher am besten an
Abhandlungen wie De servo arbitrio, das gegen De
libero arbitrio gerichtet ist, oder an die Gelehrten, die
im 19. Jahrhundert der Rémischen Rechtsgeschichte eine
Deutsche entgegensetzten, oder an die Frauenrechtlerin-
nen der Gegenwart, die iiber Grosse Erfinderinnen an-
statt iiber Grosse Erfinder schreiben.

Wir haben nur spirliche Nachrichten iiber das Leben von
Dionysius. Von Josephus wissen wir, dass er fiir seine
Sendung — gleichgiiltig, wie wir sie beurteilen mégen —
Frau (seine Mitgefangene, die ihn verliess, als er nach
Erlangung der Freiheit Vespasian folgte)175, Heimat und
Ruf opferte.

173 Dionysius von Halikarnass, Romische Altertiimer 1.5.2.
175 Josephus, Leben 75.415. S. oben, Anmerkung 96.

Dokumente zum Abkommen von Camp David

Nachstehend geben wir folgende Dokumente wieder, die sich mit
Israel befassen:

Ein Schreiben von Ministerprisident Begin vom 17.9.1979 an Pri-
sident Carter anlisslich des Jahrestages der Unterzeichnung der Ab-
machungen von Camp David vom 17.9. 1978 — Einen Beitrag iiber

Autonomieverhandlungen — Aus einem Interview mit Shimon Peres
— Zur Akkreditierung von Botschaftern am 26. 2. 1980 in Kairo und
Jerusalem — Uber in Israel hervorgerufene Besorgnis wegen verin-
derter Haltung in Westeuropa gegeniiber Israel zeugt die Rede von
Abba Eban in der Knesset vom 19. 3. 1980.

I Schreiben von Ministerprisident Menachem Begin
an Prisident Jimmy Carter anlisslich des Jahrestages
der Unterzeichnung des Abkommens von Camp David

Lieber Herr Prisident,

an diesem ersten Jahrestag anlisslich der am 17. Sep-
tember [1978] in Washington unterzeichneten Abkom-
men von Camp David erinnere ich mich lebhaft der
wundervollen Gastfreundschaft, die Sie und Ihre gni-
dige Frau meiner Frau, meinen Kollegen und mir selbst
gewihrten in jenen 13 Tagen der folgenschweren Kon-
ferenz. Ich erinnere mich sehr an die Sitzungen, die leb-
haften Debatten, die gegenteiligen Meinungen und die
Schwierigkeiten, die wir alle zu iiberwinden hatten, an
das Abwigen jedes einzelnen Satzes und Wortes und
schliesslich an die Freude iiber die erreichte Verstindi-
gung, die die Grundlage der historischen Abkommen
wurde. Daraus ging der Friedensvertrag zwischen Agyp-
ten und Israel hervor, der ein Wendepunkt in den Anna-
len des Mittleren Ostens wurde. Dies brachte den posi-
tiven Begriff voller Autonomie fiir die paldstinensisch-
arabischen Einwohner von Judia, Samaria und des Gaza-
Streifens hervor.
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Sie, Herr Prisident, taten Ihr Ausserstes durch Thre
eigene harte Arbeit, um dieses Abkommen zu ermdgli-
chen. Gestatten Sie mir deshalb, Thnen an diesem denk-
wiirdigen Jahrestag von Herzen zu danken fiir Ihre
grosse Unterstiitzung, die Sie sowohl Agypten als auch
Israel erwiesen haben, um eine Anniherung zwischen
den beiden Lindern zu erreichen, die 31 Jahre im Kriegs-
zustand waren und nun Frieden geschlossen haben, —
der erste Schritt zu einer allgemeinen und umfassenden
Regelung im Mittleren Osten.

Es gibt Menschen, die diese moralische internationale
Leistung noch nicht wiirdigen. Aber viele Millionen von
Minnern und Frauen guten Willens werden sich mit
uns gemeinsam iiber diesen Erfolg freuen. Thr Segen ist
unsere Freude und Quelle der Genugtuung.

Nehmen Sie, Herr Prisident, meine allertiefste Dank-
barkeit entgegen fiir das, was Sie, mit solcher Hingabe,
im Dienste des Friedens getan haben.

Thr ehrerbietig ergebener Menachem Begin



II Autonomie — die Weisheit von Camp David***

»Es ist dies das erste Mal, dass die palistinensischen Ara-
ber eine Chance haben, sich etwas zu sichern — Fort-
schritte zu erzielen hinsichtlich ihrer Stellung in diesem
Land und in der Region. Es ist nimlich wenig, was sie
aus den Erklirungen europiischer Politiker, aus UN-
Resolutionen oder aus Aktivititen von Terroristen ge-
winnen konnen ... Die Erfahrung zeigt, dass sie durch
ithre extremistische Haltung nicht in der Lage waren,
in der Praxis irgend etwas zu erreichen. Der einzige
konkrete Vorschlag, der ihnen eine Chance gibt, heute
eine ernst zu nehmende Position einzunehmen — und bei
der Festlegung dieser Position innerhalb der Region
selbst eine Rolle zu spielen, ist der Autonomie-Plan.«

(Jitzchak Shamir, Aussenminister des Staates Israel, in einem
Interview mit dem israelischen Rundfunk am 21.Mirz 1980)

Die augenblicklichen Verhandlungen iiber die Gewih-
rung einer Autonomie fiir die palidstinensisch-arabischen
Einwohner von Judia-Samaria und Gaza sind das Er-
gebnis einer ausgehandelten Ubereinkunft, auf die sich
Israel, Agypten — der wichtigste Staat der arabischen
Welt — und die Vereinigten Staaten in Camp David ge-
einigt haben!. Dieses Rahmenwerk ist die Frucht schwie-
riger Verhandlungen, die sich iiber etwa zehn Monate
erstreckten; es stellt einen Triumph des Kompromisses
dar und zeigt den einen sicheren Weg durch die wider-
streitenden Erwigungen und Interessen, die die arabische
Welt in fiinf grossen Kriegen gegen Israel aufgebracht
haben. Das Rahmenwerk fusst auf den Resolutionen
2422 und 3383 des Weltsicherheitsrates.

Wie es sowohl durch die Waffenstillstandsvereinbarun-
gen von 1949 — die den Unabhingigkeitskrieg beende-
ten —, wie auch durch das Interims-Abkommen von 1975
— das den Jom-Kippur-Krieg von 1973 beendete —, an-
erkannt wurde, muss ein Friede notwendig von densel-
ben Parteien geschlossen werden, die sich an den Kimp-
fen beteiligten. So hat nach Israels Auffassung stets das
Hauptgewicht darauf gelegen, mit jedem seiner arabi-
schen Nachbarn, der sich dazu Willens zeigt, einen Frie-
den zu erwirken. Der deutliche Folgesatz dieses Wun-
sches war, dass die arabischen Staaten ihre eingeschwo-
renen Absichten, Israel zu zerstdren, ablegen — und
Israel als souverinen und anerkannten Nachbarn akzep-
tieren sollten. Auf dieser Basis kam Prisident Sadat im
Jahre 1977 nach Jerusalem. Und auf dieser Basis ge-
schah es auch, dass der Prozess begann, der zu den
Ubereinkiinften von Camp David und schliesslich zum
israelisch-agyptischen Friedensvertrag fiihrte.

Wihrend seines Besuches in Ismailia im Dezember 1977
schlug der Premierminister Israels vor, dass zusitzlich
zu einem Friedensschluss zwischen Israel und Agypten
das Problem der palistinensischen Araber (sofern Ein-
wohner von Judda, Samaria und Gaza) mit der Ab-
sicht einer Lésung angegangen werden sollte. Damit kam
zum ersten Mal die Idee einer Autonomie auf.

Israels Vorschlag

Israels Vorschlag fiir eine selbstverwaltende Behérde
wurde zu einem Zeitpunkt vorgelegt, da keine andere
akzeptable Formel fiir 'die Losung eines Problems vor-
lag, das die arabischen Staaten geschaffen hatten.

* Aus israelischem Pressebericht.  ** Aus dem Englischen iibersetzt.
1 Vgl. in: FrRu XX1X/1977, S. 77 {.

2/3 Vgl. Resolution Nr. 242 vom 22.11. 1967, Resolution Nr. 3383 vom
22,10. 1973, in FrRu XXV/1973, S. 73 f.

¢ S. 0. Anm. 1 vgl. ibid. S. 76 u. S. 159.

(Alle Anmerkungen d. Red. d. FrRu.)

Der Plan war ein historischer Wendepunkt fiir die pali-
stinensischen Araber, da er ithnen einen Status und Vor-
teile anbot, die sie nie zuvor besessen hatten und die bis
dahin auch niemand vorgeschlagen hatte.

Das Autonomie-Abkommen war geplant als eine prak-
tische L8sung hinsichtlich des Status der palistinensischen
Araber. Diese Losung sollte die Bediirfnisse aller be-
troffenen Parteien befriedigen: Israels Bediirfnis nach
Sicherheit und strategischer Tiefe an seiner Sstlichen Be-
grenzung; den igyptischen Wunsch, weiterhin zur ara-
bischen Sache zu stehen; schliesslich — aber nicht zuletzt!
— das Bediirfnis.der paléstinensischen Araber, ihre eige-
nen Angelegenheiten selbst zu verwalten.

Das Wesen des Planes ist einfach. Den arabischen Be-
wohnern soll gewihrt werden, all solche Berciche ohne
Einmischung selbst zu verwalten, die zur rechtmissigen
internen Verwaltung gehdren; nur Angelegenheiten, die
sich fiir Israel nachteilig auswirken kénnen, sollen davon
ausgenommen bleiben. Israel wird all solche Gewalten
und Funktionen beibehalten, die fiir seine Verteidigung
und seine Sicherheit von grundlegender Bedeutung sind.
Am 16. Januar 1980 legte die israelische Delegation bei
den Autonomie-Gesprichen im Mena Haus (Giza) ein
detailliertes Modell fiir den vorgeschlagenen Verwal-
tungsrat vor. Dieses Modell war sorgfiltig vorbereitet.
Der Plan bot den Einwohnern Judias, Samarias und des
Gazastreifens zum ersten Mal in der Geschichte an, die
vollkommene Kontrolle iiber alle Angelegenheiten ihres
tiglichen Lebens selbst in die Hand zu nehmen. Ausser-
dem bot es ihnen erstmals die Méglichkeit, an der Be-
stimmung ihrer Zukunft realen Anteil zu nehmen.

Das Modell definiert drei Kategorien von Gewalten und
Verantwortlichkeiten:

1. solche, die vollkommen in die Hinde des Verwal-
tungsrates iibergehen sollen — dazu die generelle Voll-
macht, Bestimmungen zu erlassen, iiber Budgets zu ent-
scheiden und sie zu verwalten, Vertrige einzugehen;
ausserdem die Rechts- und Geschiftsfihigkeit und die
Vollmacht, Personal zu beschiftigen;

2. solche Funktionen, die gemeinsam und in Zusammen-
arbeit ausgeiibt werden sollen — etwa Aussenhandel,
Wasserversorgung, Regionalplanung etc.;

3. solche Gewalten und Funktionen, die unter Israels
Autoritit verbleiben sollen — so etwa Verteidigung und
Sicherheit, Aussenpolitik, Briefmarken, Wahrung usw.
Im Gegensatz dazu haben Kairos eigene Vorschlige in
vielerlei Hinsicht keine Grundlage in den Ubereinkiinf-
ten von Camp David, sondern laufen einigen derer
grundlegenden Prinzipien zuwider.

Wihrend der anfinglichen, fiinfjihrigen Periode der
Autonomie sollen alle Wahlmoglichkeiten offenbleiben,
und dann sollen die Anspriiche der Parteien verhandelt
werden. Diese Verhandlungen sollen »basieren auf den
Vorschriften und den Grundlagen der Resolution 242
des Weltsicherheitsrates« und sollen »den letztendlichen
Status« der fraglichen Gebiete »festlegen«. Gemiss den
Ubereinkiinften von Camp David sollen zwei einzelne,
jedoch voneinander abhingige Gremien zusammentreten:
Eines — bestehend aus Israel, Agypten, Jordanien und den
gewihlten Reprisentanten der Einwohner Judias, Sama-
rias und des Distriktes Gaza —, das iiber den letztendlichen
Status dieser Gebiete verhandeln soll; das zweite — be-
stehend aus den Reprisentanten Israels, Jordaniensund der
Einwohner der betroffenen Gebiete —, das den Friedens-
vertrag zwischen Israel und Jordanien verhandeln soll.
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Die israelischen und agyptischen Positionen—ein Vergleich
Die dgyptischen Vorschlige wiirden — wenn angenom-
men — einen irreversiblen Prozess in Gang setzen, der
zur Errichtung eines unabhingigen palistinensisch-arabi-
schenen Staates fithren wiirde. Ein solcher Prozess wiir-
de jegliche Mboglichkeit eines territorialen Kompromis-
ses oder einer funktionalen Teilung der Autoritit ef-
fektiv zerstdren — und wiirde somit jedwede Aussich-
ten, die fiir einen Friedensschluss mit Jordanien beste-
hen, schwerwiegend gefihrden. Das Abkommen von
Camp David stellt deutlich fest, dass die endgiiltige Ent-
scheidung iiber den Status der verwalteten Gebiete im
Anschluss an die fiinfjihrige Ubergangsperiode — ge-
trennt von der Autonomie! — getrennt in Gesprichen
verhandelt werden soll, die drei Jahre nach Verwirk-
lichung der Autonomie beginnen sollen.

Vergleich der Positionen

Wihrend entscheidende Ubereinkiinfte iiber die Modali-
titen der Wahl der Verwaltungsbehorde erreicht werden
konnten, bestehen substantielle Meinungsverschiedenhei-
ten zwischen den dgyptischen und israelischen Positionen,
was die folgenden Bereiche anbelangt:

a) Die Beschaffenbeit der Autonomie: In Ubereinstim-
mung mit den Abmachungen von Camp David besteht
die Haltung Israels darin, dass die Autonomie sich auf
die Einwohner Judias, Samarias und des Bezirkes Gaza
erstrecken solle. Agypten ist demgegeniiber der Auffas-
sung, dass die Autonomie sich auch auf die Gebiete als
solche erstrecken miisse.

b) Die Beschaffenbeit des Selbstverwaltungsrates: Israels
Position besagt, dass es einen Verwaltungsrat geben soll
- und wie in den Ubereinkiinften dargestellt, bietet der
Ausdruck >Verwaltungsrat« nicht nur die Definition der
Macht dieser Behdrde, sondern auch die Qualifikation.
Agypten fordert demgegeniiber die volle legislative und
exekutive Autoritit — zusitzlich zur Rechtspflege. Ein
Verwaltungsrat kann per definitionem solche Macht nicht
ausiiben, denn diese Macht wire keine andere als die
eines unabhingigen Staates.

c) Die Befugnisse der Selbstverwaltungsbehorde: Diese

sollte laut den Ubereinkiinften von Camp David unter
den Parteien ausgehandelt werden. Israel vertritt daher
die Auffassung, dass die Machtbefugnisse des Selbstver-
waltungsrates gemeinsam festzulegen seien. Agypten
meint demgegeniiber, dass alle Macht, die augenblicklich
von der israelischen Militirverwaltung ausgeiibt wird, der
Selbstverwaltungsbehérde zu iibergeben sei. Diese Posi-
tion ist fiir Israel nicht akzeptabel, da gewisse Macht-
befugnisse — wie etwa die der Sicherheit — aus offensicht-
lichen Griinden nicht iibertragen werden kénnen.

d) Die Verleihungsinstanz der Autoritit: Jede Autono-
mie (und Beispiele dafiir sind zahlreich) bedarf einer
Gewalt, die sie gewidhrt; und das gilt insbesondere fiir
eine Autonomie, die auf eine Ubergangsperiode befri-
stet ist. Es ist demzufolge die Ansicht Israels, dass die
bestehende Instanz der Autoritit (fiir die Autonomie)
die Militirverwaltung sein miisse. Irgendeine andere
Position einzunehmen wiirde bedeuten, das nach fiinf
Jahren zu schaffende, endgiiltige Resultat vorwegzu-
nehmen — wiirde bedeuten, die Selbstverwaltungsbehorde
mit den Attributen eines unabhingigen Staates zu ver-
sehen. — >Die Selbstverwaltungsbehdrde solle eine sich
selbst Ursprung und Macht verleihende Autoritit sein.
Keine dussere Gewalt solle die Macht an sie verleihenc:
Diese Position einzunehmen wiirde wiederum bedeuten,
nicht eine Autonomie zu schaffen, sondern vielmehr ei-
nen unabhingigen Staat ins Leben zu rufen.

e) Sicherbeit: Die Rolle der Selbstverwaltungsbehorde
wird in den Ubereinkiinften von Camp David folgen-
dermassen beschrieben: »Um dazu beizutragen, solche
Sicherheit zu schaffen, wird eine starke lokale Polizei-
truppe geschaffen... Sie wird hinsichtlich innerer Si-
cherheitsfragen stindig mit den dazu ausersehenen
israelischen, jordanischen und #gyptischen Offizieren
Verbindung unterhalten.« Es folgt daraus, dass innere
(wie auch dussere) Sicherheit in den Hinden Israels ver-
bleiben muss. Israel muss der doppelten Bedrohung von
Terrorismus und bewaffneter Invasion entgegentreten
— und glaubt, dass dies am besten mdglich ist, wenn die
Rolle der Selbstverwaltungsbehdrde hinsichtlich ihrer
Polizeitruppe als >Assistenz« definiert wird.

l Die Haltung Agyptens

| | Die Ubereinkiinfte von Camp David | |

Die Haltung Israels 1

Die Beschaffenbeit der Autonomie

»Die Autoritit der Selbstverwal- »...
tungsbehdrde (SVB) erstreckt sich so-
wohl auf die Einwohner wie auch za-Streifens).. .«
auf die Gebiete der Westbank und des

Gaza-Streifens.«

volle Autonomie fiir die Ein-
wohner (der Westbank und des Ga-

Autonomie ist namentlich und spe-
ziell fiir die »Einwohner« der Ge-
biete — nicht fiir das Territorium als
solches vorgesehen.

Die Beschaffenheit der Selbstverwaltungsbehérde

Der Ausdruck >Verwaltungsratc defi-

». .. die Machtbefugnisse, die von der
SVB ausgeiibt werden sollen, enthal-
ten volle legislative und exekutive
Autoritdt (und) . . . Rechtspflege.«

»Sobald die Selbstverwaltungsbehdr-
de (Verwaltungsrat) in der Westbank
und Gaza geschaffen und ermichtigt
ist, beginnt die Ubergangsperiode von
finf Jahren Dauer.«

niert und qualifiziert die Machtbefug-
nisse der SVB. Ein Verwaltungsrat
kann nicht legislative, exekutive und
rechtspflegerische Funktionen ausiiben.

Die Machtbefugnisse der SVB

»Die Ubergabe der Autoritit an die
SVB impliziert die Ubergabe aller
Machtbefugnisse und Verantwortlich-
keiten, die augenblicklich von der Mi-
litirverwaltung und deren ziviler
Administration ausgeiibt werden.«
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»Die Parteien werden eine Uberein-
kunft aushandeln, die die Machtbe-
fugnisse und Verantwortlichkeiten
der Selbstverwaltungsbehdrde >fest-
legt<.«

Die Parteien miissen verhandeln, um
»festzulegen, welche Machtbefugnisse
und Verantwortlichkeiten der SVB
jiibertragen werden — und welche in
den Hinden Israels verbleiben sollen.



Die paléstinensischen Araber

»Das Ziel (ist) . . . die Verwirklichung
deren (des palistinensischen Volkes)
legitimer Rechte — eingeschlossen ihr
Recht auf Selbstbestimmung.«

»... die Palistinenser werden sich
an der Bestimmung ihrer eigenen Zu-
kunft beteiligen. . .«

Uber die >Teilnahme« der Palistinen-
ser an der Bestimmung ihrer Zukunft
hinauszugehen wiirde bedeuten, die
letztendliche Entscheidung iiber die
Gebiete vorwegzunehmen.

Die Verleibung der Autoritit

»Sie (die SVB) ist eine sich selbst er-
michtigende Autoritit. Keine Zusse-
re Quelle verleiht ihr die Autoritit.«

(Nicht Gegenstand der Ubereinkiinfte
von Camp David.)

Jede Autonomie, die jemals verwirk-
licht wurde, wurde von einer Gewalt
ausserhalb ihrer selbst gewihrt. Die
Quelle der Autoritit ist in diesem
Fall die israelische Militirverwaltung.

Jerusalem

»Die Annexion Ostjerusalems ist null
und nichtig und muss aufgehoben
werden. Jerusalem ist ein integraler
Bestandteil der Westbank. Der Sitz
der SVB soll Ostjerusalem sein.«

(Nicht Gegenstand der Ubereinkiinfte
von Camp David.)

Jerusalem, die Hauptstadt Israels, ist
vereint und unteilbar,

Die Siedlung

»Die israelischen Siedlungen in der
Westbank und dem Gaza-Streifen sind
illegal und miissen im Falle einer
endgiiltigen Regelung zuriickgezogen
werden. Wihrend der Ubergangspe-
riode sollte auf die Errichtung neuer
Siedlungen oder die Ausweitung exi-
stierender Siedlungen verzichtet wer-
den. Nach Einsatz der SVB werden
alle Siedler in der Westbank um den
Bezirk Gaza der Autoritit der SVB
unterstehen. «

(Auf Verlangen des Prisidenten Car-
ter stimmte Israel einem Einfrieren
der Errichtung neuer Siedlungen in
den Gebieten zu: fiir drei Monate
Dauer nach Abschluss der Uberein-
kiinfte von Camp David.)

Eretz Israel (Palistinac) ist das jiidi-
sche Heimatland, in das Juden recht-
missig zuriickgekehrt sind. Genauso
wie sie in Tel Aviv, Haifa und Jeru-
salem zu leben berechtigt sind, haben
Juden das Recht, in Judia-Samaria
und dem Bezirk Gaza zu leben -
ganz genauso, wie sie es jahrzehnte-
lang bis zur arabischen Invasion von
1948 taten. Dieses Recht ist untrenn-
bar verbunden mit den Erfordernissen
der vitalen nationalen Sicherheit Isra-
els.

Die Sicherheit

»Die SVB iibernimmt die Verantwor-
tung fiir. .. die 6ffentliche Ordnung
und die innere Sicherheit... (und)
hat die volle Madht beziiglich. .. der
inneren Sicherheit... Die Erlaubnis
der SVB wird notwendig sein fiir je-
de Bewegung von Truppen in oder
durch das Territorium... Die Ver-
antwortung fiir Sicherheit und 6ffent-
liche Ordnung wird gemeinsam durch
die Parteien beschlossen, unter Teil-
nahme der Palistinenser . . .«

»... die verbleibenden israelischen
Streitkrifte werden in niher be-
stimmte Sicherheitspositionen zuriick-
gezogen. Die Ubereinkunft wird auch
Massnahmen zur Sicherung der inne-
ren und Zusseren Sicherheit und der
Sffentlichen Ordnung enthalten. ..
Alle notwendigen Massnahmen und
Vorsorgen werden getroffen werden,
um die Sicherheit Israels und seiner
Nachbarn wihrend der Ubergangs-
periode und nachher zu gewihrlei-
sten ... Um dazu beizutragen, solche
Sicherheit zu gewihrleisten, wird
durch die SVB eine starke lokale Po-
lizeitruppe geschaffen... sie wird
hinsichtlich innerer Sicherheitsfragen
stindig mit den dazu ausersehenen
israelischen, jordanischen und igypti-
schen Offizieren Verbindung unter-
halten.«

Die letztendliche Verantwortung fiir
die innere wie auch die dussere Sicher-
heit Israels muss in den Hinden Is-
raels verbleiben, so dass Israel der
doppelten Bedrohung durch Terroris-
mus und bewaffnete Invasion wirk-
sam entgegentreten kann. Die Rolle
der SVB in dieser Hinsicht ist klar
durch die Ausdriicke >Beitrage (assi-
stance) und >Verbindung« (liaison)
gekennzeichnet; die Verantwortung
soll nicht in den Hinden dieser Trup-
pe liegen (also nicht die volle und al-
leinige Verantwortung). Es gibt eben-
falls keine Grundlage fiir das Ansin-
nen, Israel soll von der SVB eine Er-
laubnis filr Truppenbewegungen zu
den, von den und zwischen den Si-
cherheitspositionen erwirken — und es
ist unvorstellbar, dass Israel irgend
jemandem eine solche Veto-M&glich-
keit iiber derartige Bewegungen ein-
rdumen konnte.
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Die Vergangenbeit:

Verworfene Lasungsméglichkeiten

Israels Autonomie-Vorschlag wurde vorgelegt nach einer
langen Geschichte verworfener Vorschlige, die fiir eine
oder mehrere der Parteien unannehmbar gewesen waren.

a) Ein unabhingiger palistinensischer Staat

Dieser Losungsvorschlag wurde im Anschluss an den
Krieg von 1967, und zwar von den kiirzlich gegriindeten
Terrororganisationen, ins Leben gerufen. Vor dieser
Zeit waren Judia und Samaria von Jordanien annektiert
gewesen; die Annexion war 1950 erfolgt, hatte jedoch
auf internationaler Ebene keine Anerkennung gefunden.
(Bis auf Grossbritannien und Pakistan hatte sich die in-
ternationale Gemeinschaft geweigert, diese Annexion zu
billigen — selbst die Linder der arabischen Liga hatten
darauf verzichtet.) Der Gaza-Streifen wurde zu gleicher
Zeit von Agypten regiert. Die Einwohner von Judia-
Samaria behielten die jordanische Staatsbiirgerschaft
auch nach 1967, und der Vorschlag eines eigenen, un-
abhingigen Staates wurde im wesentlichen durch arabi-
sche Terroristenorganisationen mit Sitz in Beirut aufge-
bracht und propagiert. In diesem Zusammenhang sollte
wohl nicht unerwihnt bleiben, dass im historischen Lan-
de Palistina bereits zwei Staaten existieren, und dass
einer von thnen — nimlich Jordanien — eine ethnische
Mehrheit von Palistinensern aufzuweisen hat. Dieser
Vorschlag wollte somit effektiv nichts anderes, als einen
zweiten palistinensischen Staat auf dem Boden Palistinas
— und damit nichts weiter als einen 23. arabischen Staat
zu errichten.

Eine solche L&sung kann fiir Israel unter keinen Um-
stinden akzeptabel sein. Die Errichtung eines weiteren
paldstinensischen Staates wiirde ein politisches Vakuum
schaffen, das durch die terroristischen Organisationen
aufgefiillt werden wiirde; ein solcher Staat wire ein
Stitzpunkt fiir die Sowjetunion oder deren kubanische
Ableger, und er wiirde die langfristigen Interessen des
Westens und die nackte Existenz Israels bedrohen.

Prisident Sadat erklirte dazu:

»Ich bin gegen einen unabhingigen palistinensischen
Staat, weil dies — nach meinem eigenen Urteil und nach
dem Urteil vieler Politiker im Nahen Osten: auch arabi-
scher Politiker — weil dies destabilisierender Faktor und
nicht im Interesse der Vereinigten Staaten wire.«
(Statement im Weissen Haus am 25. Februar 1980)

b) Teilung des Territoriums

Frithere israelische Regierungen haben vorgeschlagen,
Judia und Samaria zu teilen. Solche Vorschlige ver-
langten im Prinzip nach ssicheren und anerkannten Gren-
zen« statt der unsicheren Linien von 1949 und zeigten
Bereitschaft zum >Riidczug der Streitkrifte aus Gebieten,
die im letzten Konflikt (d. h. 1967) besetzt worden wa-
ren< (Riickzug aber nicht aus aflen Gebieten). So sollte
Israel Gebiete behalten, die fiir seine Sicherheit von
grundlegender Bedeutung sind, wihrend die bevilkerten
Kernstiicke von Judia und Samaria unter die Kontrolle
Jordaniens zuriickgegeben werden sollten.

Diese Vorschlige wurden von Konig Hussein von Jor-
danien stets zuriickgewiesen — im jiingsten Falle am
24. April 1980. Kénig Hussein besteht auf der totalen
und bedingungslosen Riumung aller Gebiete durch Is-
rael.

In diesem Zusammenhang sollte erwihnt werden, dass
eine iiberwiltigende Mehrheit der Israelis eine Riidkkehr
zu den verletzlichen Linien von vor 1967 entschieden
ablehnt. Keine andere gangbare Lsung ist jemals von
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einer anderen Partei vorgelegt worden. Der Autonomie-
Vorschlag ist somit die einzige Losung, mit der sich ein
arabischer Staat einverstanden erklirt hat. Es ist eine
Losung, die im Verlauf eines langen und schwierigen
Verhandlungsprozesses gewachsen ist und die neben dem
igyptisch-israelischen  Friedensvertrag den anderen
Teil der Ubereinkiinfte von Camp David reprisentiert.
Uberdies ist es eine Losung, die mit den urspriinglichen
Forderungen eben dieser Resolution im Einklang steht
und daraus sich herleitet: Sie fordert einen Frieden, >in
dem jeder Staat der Region in Sicherheit leben kannd.
In diesem Geiste hat Israel im Friedensvertrag mit Agyp-
ten so weitreichende territoriale Opfer gebracht — und
hat den Weg zur Autonomie fiir Judda, Samaria und
Gaza gedffnet. Agypten erkannte die Wohliiberlegtheit
der schrittweisen Anniherung an die Frage nach dem
letztendlichen Status der fraglichen Gebiete an, und da-
mit einigten sich die Parteien auf die Abmachungen von
Camp David.

Jede Anderung dieser grundlegenden Sitze wiirde die
Entscheidung iiber den endgiiltigen Status der Gebiete
vorwegnehmen ~ und wiirde somit die einzige L&sung
untergraben, auf die sich die Parteien geeinigt haben.
Eine Anderung wiirde gleichzeitig jede Mglichkeit kiinf-
tiger gesunder und konstruktiver Verhandlungen zer-
storen.

Die Sicherheit Israels war ein Leitgedanke sowohl der
Resolution 2422 als auch der Abmachungen von Camp
David. Diesen Leitsatz zunichte zu machen wiirde be-
deuten, Israels Sicherheit in Frage zu stellen und zu ge-
fihrden. Weiter wiirde dies bedeuten, den gesamten
Nahen Osten zu gefihrden.

Das stindige Komitee

Wihrend der vorgeschlagenen Ubergangsperiode sehen
die Vereinbarungen von Camp David auch die Einrich-
tung eines stindigen Komitees vor. Dieses Komitee
wiirde sich mit der Zulassung von Personen befassen,
die im Verlauf des Sechs-Tage-Krieges von 1967 heimat-
los wurden — dazu mit Fragen der 8ffentlichen Ordnung
und anderen Angelegenheiten von dffentlichem Interesse.
Die Mitglieder des Komitees wiren Reprisentanten
Israels, Agyptens und Jordaniens sowie Reprisentanten
der Selbstverwaltungsbeh6rde in den autonomen Gebie-
ten.

Seit dem Abschluss der Ubereinkiinfte hat Israel konti-
nuierlich Flexibilitit und Bereitschaft gezeigt, praktische
Abmachungen fiir die Arbeit des Komitees zustande-
kommen zu lassen. Israel hat der Hinzunahme von Re-
prisentanten der Vereinigten Staaten zu diesem Ko-
mitee zugestimmt und auch der Hinzunahme solcher
Angelegenheiten zu dessen Tagesordnung, die nicht als
unmittelbar 18sbar erscheinen; dazu gehdren die Ent-
wicklung gemeinsamer Wasserreserven und andere wirt-

schaftliche Fragen.

Jerusalem

Festgestellt werden muss deutlich, dass der Autonomie-
Plan sich nicht auf Jerusalem bezieht und dass simtliche
Fragen, die die Zukunft der Stadt betreffen, nicht in die
Titigkeitsbereiche der verhandelnden Gremien einbezo-
gen sind.

Wihrend zwar ein Gesprichspunkt innerhalb der Dis-
kussion in Camp David, wurde Jerusalem nicht zum
Gegenstand der Ubereinkiinfte von Camp David ge-
macht. Es war deutlich als ausserhalb der Grenzen der
vorgeschlagenen autonomen Gebiete betrachtet worden,

2 S, 0.8S. 68, Anm. 2.



und jede Ubereinkunft iiber die Zukunft jener Gebiete
sollte nur auf die Gebiete selbst Anwendung finden.
Jerusalem ist die Hauptstadt des jiidischen Volkes —
und ist es immer gewesen. Heute ist die Bevilkerung
der Stadt — von der mehr als 75 Prozent jiidische Be-
volkerung ist — in einer offenen, sich entwickelnden und
lebensfrohen Stadt wiedervereint; das Wachstum der
Stadt lag im Interesse aller — und alle haben daraus
Nutzen gezogen. Die Entweihung und Vernachlissigung
Ostjerusalems durch die jordanische Besatzungsmacht ge-
héren der Geschichte an. Der kleine Teil Jerusalems,
der sich unter jordanischer Besatzung befand, ist nun
ein integraler Bestandteil der Stadt und des Staates Is-
rael; alle seine Einwohner geniessen das Recht der Teil-
nahme an den stidtischen Wahlen — und iiben es aus.
Eine Riickkehr zu irgendeiner Form der Teilung wire
nicht nur gekiinstelt und abwegig, sondern wiirde im
Gegenteil jede Aussicht auf zukiinftige Harmonie, Ko-
existenz und den Geist gegenseitiger Achtung und Tole-
ranz: all diesem zuwiderlaufen, das sich seit der Wieder-
vereinigung entwickelt hat. Israel wiinscht nicht, irgend-
einen Teil Jerusalems unter den Autonomie-Plan zu
stellen, da dies, genau besehen, nichts anderes bedeuten
wiirde, als wieder eine Teilung der Stadt einzufithren.
Eine solche neuerliche Teilung, in welcher Form oder
Gestalt auch immer, ist und bleibt fiir Israel vollkommen
unannehmbar.

Treffen in der Mitte des Weges

Israel kann auf den bisherigen Prozess der Friedenssuche
mit einem Gefiihl der Zufriedenheit iiber die Ergebnisse
zurlickblicken. Fiir Israel war das die Verwirklichung
eines Traumes — des Traumes vom Frieden. Es ist dies
ein Erreichtes, das Israel keinesfalls gefihrden méchte.

Der Friedensprozess kann nur in einem unbehinderten
Vorgang von Verhandlungen fruchtbar werden — von
Verhandlungen, die frei sind an Husserem Druck und
dusserer Einmischung und die sich griinden auf das,
was bisher erreicht werden konnte. Israel vertritt da-
her die Ansicht, dass es innerhalb der hinsichtlich seiner
Sicherheit notwendigen Schranken — und Rechnung tra-
gend der steten doppelten Drohung durch Terrorismus
und Invasion von seiner &stlichen Begrenzung her —
wohl méglich ist, volle Autonomie — wie in Camp David
vereinbart — zu erreichen. Dass es gleichfalls méglich ist,
die Vorteile des Friedens auf andere Elemente im Nahen
Osten auszudehnen, die ihn aus tiefstem Herzen erhof-
fen: in erster Linie auf die palistinensischen Einwohner
Juddas, Samarias und Gazas. Als Prisident Sadat im
November 1977 Jerusalem besuchte, wurde ein Friedens-
vertrag zwischen Israel und Agypten binnen Jahresfrist
erstrebt. Wie es sich dann zeigte, benétigte es 16 Mona-
te, um die Verhandlungen abzuschliessen; diese Tatsache
macht den Vertrag, der schliesslich zwischen beiden Lin-
dern geschlossen wurde, keinesfalls weniger wertvoll —
oder weniger beachtenswert und ergreifend als histori-
sche Wende.

In dhnlicher Weise gibt es auch im Fall der Autonomie-
Gespriche keinen Anlass zur Weltuntergangsstimmung,
weil das zum Ziel gesetzte Datum sich niherte und die
Méglichkeit offenbliebe, ein Abkommen k&nne bis dahin
nicht erreicht sein. Da beide Seiten dazu entschlossen
sind, diese Verhandlungen so schnell als moglich zu ei-
nem guten und erfolgreichen Ende zu bringen — und
beide Seiten haben dies verschiedentlich zum Ausdruck
gebracht —, da beide Seiten entschlossen sind, wird ein
Abkommen gewisslich erzielt werden: vor oder nach dem
26. Mai.

IIT Aus einem Interview mit Shimon Peres,
dem Vorsitzenden der israelischen Arbeiterpartei™**

Aus dem lingeren Interview mit Shimon Peres in der »Welt« vom
4. Juli 1980 entnehmen wir einige Ausschnitte und erginzen dies
durch eine Mitteilung aus der in Israel in englischer Sprache erschei-
nenden »Jerusalem Post«:1/1a

Die »Jerusalem Post« berichtet: ...In einem Interview
mit »Die Welt« am Freitag [4.7.1980] erginzte Peres:
»Sollte die Arbeiterpartei wieder an die Regierung zu-
riickkommen, so wiirde sie bis zu einer endgiiltigen L6-
sung eine gemeinsame israelisch-jordanische Verwaltung
der Westbank vorschlagen. Wir werden dem Gaza-Strei-
fen Autonomie gewihren, gemiss dem Abkommen von
Camp David? und bis der endgiiltige Status in Verhand-
lungen mit Jordanien bestimmt werden soll.«

Der »Welt« entnehmen wir das Nachfolgende:**

Welt: ... Glauben Sie, dass Westjordanien aufgrund sei-
ner Geschichte und der Bibel zum jiidischen Staat gehort?

* Nach Redaktionsschluss.

#* Entnommen aus: Ranan R. Lurie: Israels Oppositionsfithrer Shi-
mon Peres erliutert sein politisches Programm: Ich gebe den Arabern
Land zuriick (Welt-Interview). In: »Die Welte, Nr. 154. Hamburg,
5.7.1980.

1 Vgl. »Peres proposes joint rule for West Bank«, in: »The Jerusa-
lem Post«. International Edition, Nr. 1027, Jerusalem, July 6 —
July 12, 1980.

1a Aus dem Englischen iibersetzt.

2 Vgl. 0. S. 69.

Peres: Zweifellos gehdrt das Westufer historisch zu
Israel, aber wir haben es hier nicht nur mit historischen
Annahmen zu tun. Wir stehen vor demographischen Tat-
sachen, und wenn Israel ganz Westjordanien in seine
Grenzen eingliedern wiirde, miisste es sich wandeln und
eine dominierende Nation werden. Wihrend wir das
historische Recht haben, haben wir auch die historische
Pflicht, unseren eigenen Charakter nicht zu verderben.
Ein jiidischer Staat zu sein bedeutet nicht lediglich ein
numerisches Unterfangen, sondern bringt auch eine mo-
ralische Verpflichtung mit sich3. Aus diesen Griinden
komme ich zu einem anderen Schluss. ..

... Wir miissen Umschau halten und uns fragen, wer der
ernsthafteste Partner ist, mit dem wir iiber die Zukunft
Westjordaniens verhandeln konnen . . . Offensichtlich Jor-
danien. Leute wie ich sind bereit, Teile Westjordaniens
wieder arabischer Herrschaft zu iibergeben, unter der Be-
dingung, dass sie entmilitarisiert bleiben . ..

Ich bin fiir die Losung des palistinensischen Problems —
ich glaube, es kann gelost werden, und zwar innerhalb

3 Vgl. dazu: »Haben wir keine Hoffnung auf Frieden?« Von Shi-
mon Peres (ehem. Minister des Staates Israel fiir Verkehr und Post-
wesen sowie f. d. von Israel verwalteten Gebiete), in: FrRu XXIII/
1971, S. 42 ff. sowie: Ders.: »David’s Sling, The arming of Israel«,
London 1970 (vgl. ebd.).

(Alle Anmerkungen d. Red. d. FrRu.)

73



eines ganz klaren Rahmens... Wir werden dem Gaza-
Streifen Autonomie gewihren (vgl. 0. S. 69) und auf
diese Weise den Frieden mit Agypten bewahren.

Welt: Wie vorherrschend ist in IThrem Denken das Prin-
zip Israels als eines jiidischen Staates?

Peres: Das wird meine Prioritit sein... Das jiidische
Volk hat im Verlauf der Geschichte so sehr gelitten, dass
man seinen Leiden nur dann ein Ende setzen kann, wenn
es einen eigenen Staat hat. Ausserdem glaube ich, dass
die Juden eine geschichtliche Botschaft tragen.

Welt: Welche?

Peres: Dass die Moral vor der Asthetik rangiert. ..
Welt: Trigt auch das wesentlich dazu bei, dass Sie es
ablehnen, bewohnte Gebiete am Westufer und im Gaza-
Streifen — physisch oder moralisch — in den israelischen
Staat einzugliedern?

Peres: Ja, ja, sicher.

Welt: Wer wiren die besten Freunde Israels in Europa
zum Beispiel?

Peres: Ich glaube, dass in Zukunft die arabischen Linder
unsere besten Freunde sein sollten.

IV Botschafter-Austausch in Kairo und Jerusalem seit 26. 2. 1980*

Jerusalem/Kairo (dpa/rtr)

... Die ersten Botschafter Israels und Agyptens [haben
am Dienstag, 26.2.1980] in Kairo und Jerusalem ihre
Beglaubigungsschreiben iiberreicht. Sowohl der israelische
Prisident Navon als auch Agyptens Staatsoberhaupt Sadat
sprachen bei den Zeremonien die Hoffnung aus, dass die-
ser Schritt zu den Bemiihungen um einen dauerhaften
Nahost-Frieden beitragen werde. . .

Hunderttausende von Palistinensern in den von Israel
besetzten Gebieten hatten aus Protest die Arbeit niederge-
legt, als Agyptens Botschafter Mortada dem israelischen
Prisidenten gegeniiberstand und ein Musikkorps der Po-
lizei die Nationalhymnen beider Linder spielte. Navon
betonte, dass die Normalisierung der Beziehungen zwi-
schen Israel und Agypten nicht nur regionale, sondern
weltweite Bedeutung habe. »Wir hoffen deshalb, dass alle
friedliebenden Nationen in der ganzen Welt ihre tat-
kriftige Unterstiitzung unserer Bemiithungen um eine Fe-

* Vgl. betr, Austausch von Botschaftern in FrRu XXX/1978, S. 7, 1V,
Anm.*

stigung des Friedens zum Ausdruck bringen und nichts un-
ternehmen, was den zarten Spross gefihrden konnte, den
wir in diesen blutdurchtrinkten Boden gepflanzt haben.«
Mortada hob hervor, dass die Bemithungen um einen um-
fassenden Frieden im Nahen Osten »zunichst und vor al-
lem« der Verwirklichung der Rechte der Palistinenser ge-
widmet werden miissten.

In Kairo bezeichnete Prisident Sadat den Botschafteraus-
tausch als »lebendiges Symbol unserer festen Entschlossen-
heit, in Frieden und Harmonie miteinander zu leben«. Er
fiigte hinzu: »Lassen Sie uns bei diesem historischen An-
lass geloben, unsere geheiligte Mission zu vollenden und
den Friedensprozess unumkehrbar zu machen.« Botschafter
Dr. Ben Elissar wiirdigte die Bemiihungen Sadats, der vor
mehr als zwei Jahren mit seinem Israel-Besuch! diesen
Prozess eingeleitet hatte.

Mit Verbitterung reagierte die arabische Welt auf den
Botschafteraustausch . . .

1 Vgl. FrRu XX1X/1977, S. 64 ff.

V Rede von Abba Eban vor der Knesset am 19. 3. 1980:

Israel und Westeuropa™

In den letzten Wochen ist eine verinderte Haltung der westeuro-
piischen Staaten gegeniiber dem israelisch-arabischen Konflikt zu ver-
zeichnen. Die zunehmende Bereitschaft, die Organisation der PLO
aufzuwerten und die Resolution 242! dementsprechend zu indern,
haben in Israel ernsthafte Besorgnis hervorgerufen.

Am 19. Mirz 1980 befasste sich die Knesset in einer eigens einbe-
rufenen Debatte mit der Haltung der europiischen Staaten. Nachfol-
gend die Rede des Knessetmitgliedes und ehemaligen Aussenministers
Abba Eban, der die Debatte eroffnete. Er vertritt darin die Haltung
der Arbeiterpartei, die die Opposition fiihrt.

Am 3. Mirz 1980 gab der Prisident Frankreichs in Ku-
wait eine Erklirung iiber das Recht des paldstinensischen
Volkes auf Selbstbestimmung ab. Die Erklirung war ohne
jeden Vorbehalt formuliert und nahm keine Riicksicht auf
mogliche Auswirkungen, die eine Anwendung dieses Prin-
zips auf Israel haben kann.

Die europiischen Politiker werden wohl nicht bestreiten,
dass die Flut dhnlicher Erklirungen, die wir seit Anfang
Mirz 1980 erleben mussten — Statement reihte sich an
Statement, von Qatar nach Oman, von Oman nach Riad,
von Riad zu den Emiraten am Golf — dass also die hek-
tische Folge dieser Erklirungen sowohl im Zusammen-
hang wie auch im Zeitpunkt in besonderer Art und Weise

* In: »Zur Sachee¢, Dokumentationsblitter, hrsg. von der Israelischen
Botschaft, Presse- und Informationsabteilung, Bonn-Bad Godesberg,
April 1980: S. 1—6; dsgl. in »Jiidischer Pressedienste, hrsg.: Zentral-
rat der Juden in Deutschland, Nr. 3/4, S. 47.

1 S, Resolution 242 vom 22. 11, 1967 in: FrRu XXV/1973, S. 73.
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mit einem gewissen Rohstoff verbunden ist, der — und
zwar in allem Uberfluss — gerade in denjenigen Lindern
erhiltlich ist, die der Prisident der franzosischen Repu-
blik besucht hat.

Der ersten Erklirung in Kuwait folgte Schlag auf Schlag
eine Serie weiterer. Vor mir liegen Erklirungen, die inner-
halb von vierzehn Tagen von hohen Regierungsvertretern
der Bundesrepublik Deutschland, Grossbritanniens, Bel-
giens, Hollands, Luxemburgs, Usterreichs und Schwedens
abgegeben wurden. Nahezu alle entstanden auf dem Bo-
den arabischer Linder oder im Verlauf offizieller Besuche
arabischer Staatsoberhdupter in Europa.

Dem Volk in Israel sind die Besorgnisse nicht gleichgiiltig,
die die europiischen Regierungen angesichts der interna-
tionalen Wirtschaftskrise bewegen, die auf Schwierigkei-
ten in der Energieversorgung und auf steigende Energie-
kosten zuriickzufiihren ist. Dennoch werden neue poli-
tische Definitionen iiber Israels Verhiltnis zu seinen Nach-
barn in Umlauf gesetzt, ohne dass man diese mit Israel
selbst abgesprochen oder auch besprochen hitte.

Wihrend die Reihe europiischer Erklirungen tagtiglich
lautstark fortgesetzt wurde, unterlag der Inhalt einem
Wandel. Natiirlich bezogen sie sich hier und da auf Israel
- gleichsam in der Arteingeklammerter, nachtriglicher Ein-
fille — auf Israel als einen Staat, der »auch« berechtigt
sei, innerhalb sicherer Grenzen zu leben. Aber es kann



kein Zweifel daran bestehen, wo die eigentliche Be-
tonung liegt. Der Forderung, einen dreiundzwanzigsten
arabischen Staat zu errichten, wird in diesen europiischen
Erklirungen mehr Gewicht verliehen als dem Recht des
jidischen Volkes, seine Souverinitit in seinem einzigen
kleinen Staat zu bewahren. Wir wurden von der Mitte des
Blattes an den Rand gedringt.

Die europiischen Erklirungen sind in ihrem Inhalt nicht
identisch, aber sie haben gewisse Gemeinsamkeiten. Sie
enthalten keinen angemessenen Bezug auf die Bedeutsam-
keit des Erreichten, das der Abschluss eines Friedensver-
trages und die Herstellung normaler Bezichungen zwi-
schen Israel und Agypten darstellen. Wie George Ball in
einem kiirzlich erschienenen Artikel bemerkte, hat das
igyptisch-israelische Thema nicht allzu viel mit Ol zu
tun . .. es hat jedoch mit Blut zu tun! Zehntausende von
Kgyptern, Arabern und Israelis fielen in den Kriegen, die
im wesentlichen durch die Initiative oder mit Beteiligung
Agyptens ausbrachen. Wer denkt daran, wie viele Men-
schenleben durch Schaffung friedlicher Beziehungen erhal-
ten werden?

Wird hier nicht eine Frage aus einer historischen Debatte
beriihrt? Ist nicht das europiische Bewusstsein, so berithmt
fiir seinen begrifflichen Reichtum und seine Empfindlich-
keit fiir historische Bewegungen, aufgewiihlt durch die
Tatsache, dass die Voélker Agyptens und Israels, deren
Zusammentreffen in der Antike der menschlichen Ge-
schichte einen unauslschlichen Stempel aufgedriickt hat,
nun wieder Beriihrung miteinander aufnehmen in einer
Weise, die ginzlich verschieden ist von allem, was sich in
der Vergangenheit abspielte?

Alle Mitglieder der Europiischen Gemeinschaft zollten
den Abmachungen von Camp David Hochachtung zu der
Zeit, da sie geschlossen wurden. Nun sind die Europier
verstummt,

Die europiischen Staaten haben die Verabschiedung der
Resolution 2422 unterstiitzt. Doch keine der europiischen
Erklirungen vom Mirz 1980 nimmt auf dieses Dokument
auch nur Bezug. Die Regierung Belgiens verkiindet zu-
sammen mit der Regierung des Irak, dass ein israelischer
Riickzug aus »allen Gebieten« — »tous les territoires arabes
occupés« — erfolgen miisse. Soviel ich weiss, meint die Re-
gierung des Irak mit diesem Ausdruck nicht nur aus-
schliesslich jene Gebiete, die im Jahre 1967 unter israeli-
sche Kontrolle kamen. Unterdessen beschreiben britische
Minister die Resolution als ein Dokument, das die arabi-
schen Rechte nicht zur Geniige beriicksichtige.

Kurzum, ein grundlegender Wandel zeigt sich in den
etablierten europdischen Definitionen, soweit sie die Be-
ziehungen betreffen, die zwischen Staaten und Nationen
im Nahen Osten bestehen.

Da der Nachdruck auf das Prinzip der Selbstbestimmung
gelegt wird, lassen Sie mich betonen, dass dieses Prinzip
— wie die meisten internationalen Doktrinen — sowohl
zum Guten wie auch zum Bosen wirken kann. In Hitlers
Hinden hat es als Werkzeug fiir die Zerstiickelung Euro-
pas gedient, wihrend es fiir viele Volker, die ehrlich und
im guten Glauben nach ihrer Befreiung aus fremder Herr-
schaft strebten, erhebender Leitsatz gewesen ist. Oft horte
man den Ausdruck von jiidischen Fiihrern selbst, die den
Anspruch des jiidischen Volkes zu rechtfertigen suchten,
sein Schicksal selbst in seinem ersten und einzigen Heimat-
land zu bestimmen. Schlicht gestellt lautet die Frage nicht
nur »Wer wird Selbstbestimmung ausiiben?« — sondern
auch »Welche Konsequenzen hat die Ausiibung dieser
Selbstbestimmung auf andere Staaten?« Und weiter: Ist

* Vgl. a. O, Anm. 1.

dieses Prinzip dann nur auf die Palistinenser anzuwen-
den? Wie steht es um die Kurden, die Armenier, die Bas-
ken, die Schotten, die Vélker Biafras, Katangas und Eri-
treas? Es gibt nur wenige Staaten, in denen eine véllige,
unbegrenzte Anwendung dieses Prinzips nicht zu ihrer
vélligen Aufldsung fithren miisste.

So bestimmte denn im Jahre 1967 ein Sonderausschuss der
Vereinten Nationen, der sich mit den »Grundlagen des
Internationalen Rechts« befasst, dass jenes Prinzip der
Selbstbestimmung nicht in einer Weise anzuwenden sei,
die bestehende Staaten gefihrden oder deren Zerstiicke-
lung bedeuten wiirde. Im spezifischen Klima des fran-
zOsischen Staatsbesuches in Kuwait taucht jedoch keine
Spur dieser Vorbehalte auf. Selbstbestimmung erhebt sich
dort ungehindert — ohne jedwede notwendige Schranke.
Aber die Frage nach der Selbstbestimmung beinhaltet nicht
nur: Wer soll was bestimmen? — sondern auch: wie, wann,
unter welchen Umstinden und mit welchen Einschrinkun-
gen. Die Frage ist eine Frage der Umstinde, des Zusam-
menhanges und der Zeitwahl. Man kann sich bedenk-
lichere Umstinde, einen verfehlteren Zusammenhang und
einen unpassenderen Zeitpunkt als diejenigen, die die Er-
klirungen der europiischen Fiihrer inspiriert haben, kaum
noch vorstellen. Die Umstinde: Staatsbesuche, unternom-
men, um Olversorgung und Waffengeschifte zu sichern.
Der Zusammenhang: Forderungen nach »Selbstbestim-
mung« fiir die Palistinenser, bevor und ohne dass diese
die Souverinitit Israels oder allgemeingiiltige internatio-
nale Normen anerkannt hitten. Der Zeitpunkt: Eine
empfindliche Phase in einem Friedensprozess, zu dem
Europa wenig oder gar nichts beigetragen hat, der aber
bereits ein Friedensabkommen ins Leben gerufen hat und
der weitere Abkommen bewirken und letztlich eine um-
fassende Friedensregelung erreichen soll.

Sechzehn Monate sind seit der Reise Anwar Sadats nach
Jerusalem und seit der Unterzeichnung des Friedensver-
trages verstrichen. Doch die Spitzenpolitiker Frankreichs,
Grossbritanniens, Deutschlands, Belgiens, Luxemburgs und
Usterreichs zeigen nicht die Absicht, sich einige weitere
Monate in Geduld zu iiben und angemessenes Schweigen
zu wahren, wihrend die Bemiithungen Israels, Agyptens
und der USA sich in Ubereinstimmung mit den Ab-
machungen von Camp David entfalten.

Das verbliiffende Phinomen in Europa ist, dass diese
Woge von Erklirungen iiber Israels Pflicht, die Rechte
der Palistinenser zu beriicksichtigen, zu einem Zeitpunkt
kommt, da kein palistinensischer Faktor von seiner feind-
lichen Haltung gegen Israel abgewichen ist. Israel soll ge-
nétigt werden, die PLO anzuerkennen, wihrend Giscard,
Lord Carrington und Schmidt héflich auch weiterhin Is-
rael sein Existenzrecht zuerkennen. In diesen Erklirungen
gibt es kein Anzeichen von Drudk, um einen Wandel in
der palistinensischen Haltung zu bewirken. Eine erstaun-
liche Asymmetrie nimmt die Paldstinenser aus von der
schwierigen ideologischen und politischen Wandlung,
durch die Anwar Sadat gegangen ist. Die skeptischen
und reservierten Bemerkungen Sadats zu der Erklirung
aus Paris verdienen viel Aufmerksamkeit.

Europa handelt hastig und unausgewogen, indem es den
Palistinensern Legitimitit verleiht, ohne zuvor auf irgend-
welche Anderungen der palistinensischen Haltung zu drin-
gend. Damit verspielt die Europiische Gemeinschaft ihre
Karte, mit der sie moglicherweise einige Missigung im
palistinensischen Lager hitte erwirken konnen.

3 Vgl. u. a. dazu: Yeboshafat Harkabi: Das palistinensische Mani-
fest und seine Bedeutung. Stuttgart-Degerloch 1980. Seewald Verlag.

190 Seiten.
(Alle Anmerkungen d. Red. d. FrRu.)

75



13

Diskussionsforum

Botschaft des Glaubens. Ein katholischer Katechismus*

Die Kritik, die Studiendirektor Herbert Jochum im letz-
ten Freiburger Rundbrief (XXX/1978, 47-51) an die-
sem neuen Katholischen Katechismus iibte, stiess auf hef-
tige Gegenkritik. Da es nicht die Aufgabe des Freiburger
Rundbriefs ist, Katechismen in all ihren Sinndimensionen
zu beurteilen, begniigen wir uns, eine Erwiderung zu pu-
blizieren, die der Herausgeber des Katechismus, Msgr. Dr.
A.Baur, in »Christ in der Gegenwart« am 18. 11. 1979
verdffentlichte. Gleichzeitig weisen wir darauf hin, dass
Professor Scheffczyk die gewichtigen Kritiken, die den
ganzen Katechismus betreffen, einer Analyse unterzog!.
Die spezielle Aufgabe des Freiburger Rundbriefs, die
historische und theologische Verbundenheit von Judentum
und Christentum deutlich zu machen, wird aber mehr von
solchen monographischen Forschungen und Forschungs-
berichten unterstiitzt, die sich dem geschichtlichen und
glaubensmissigen Anliegen » Judentum in der christlichen
Katechese« widmen. Sie scheinen uns — wenn sie wissen-
schaftlich fundiert und theologisch konsequent durchge-
zogen sind - einige wichtige Massstibe fiir die Beurteilung
auch dieses umstrittenen Katechismus zu liefern?. H. Jo-
chum leistete mit seiner Kritik am Katechismus einen Bei-
trag zu diesem Anliegen. Es sollte unserer Meinung nach
auch in Deutschland selbstverstindlich sein — in Uster-
reich ist dies inzwischen zum guten Brauch geworden -,
dass Verfasser von Katechismen sich bei christlich-jiidisch-
theologisch ausgewiesenen Gewihrsleuten tiber die Rich-
tigkeit von Sachaussagen iiber das Judentum vergewis-
sern.

Die Erwiderung von A. Baur auf die Katechismuskritik
von H. Jochum hat folgenden Wortlaut:

»Zu dem Artikel im >Freiburger Rundbrief« iiber die Dar-
stellung der Juden im neuen Katechismus >Botschaft des
Glaubens., der in einem >Fiir Sie notiert« desCiG zitlert
wird (Nr. 43, S. 363), mbchte ich als Mitherausgeber nur
auf einige Fakten hinweisen:

1. In unserem Katechismus wird keine einzige Weltreli-
gion dargestellt, auch nicht das Judentum. Es wird ledig-
lich (S.46) zitiert, was das Zweite Vatikanische Konzil

* Im Auftrag der Bischtfe von Augsburg und Essen hrsg. von A. Baur
und W, Pléger. Donauworth/Essen 1979.

1 Leo Scheffczyk, Die »Botschaft des Glaubens. Ein katholischer Kate-
chismus« unter theologischem Aspekt, MTh Z 30 (1979) 1-12.

? Die momentan wohl beste und in diesem Ausmass im deutschen
Sprachraum einzig dastehende Analyse iiber jiidische und das Juden-
tum berithrende Themen im katholischen Religionsunterricht erscheint
im 1.Band der von G. Biemer und E. L. Ebrlich herausgegebenen
Reihe »Lernprozess Christen — Juden«. Sie trigt den Titel: »Das
Judentum im katholischen Religionsunterricht. Analyse, Bewertung,
Perspektiven«. Diisseldorf 1980, s. u. S. 111. Vgl. auch Peter Fiedler:
»Was katholische Schiiler vom Judentum erfahrene, s. 0. S.3; der
2. Bd. dieser Reihe ist auch bereits in Vorbereitung, s. u. S. 110.

ihnen gegeniiber an Anerkennung und Hochachtung aus-
gesprochen hat.

2. Vom Judentum ist bei der Darstellung des Lebens und
der Lehre Jesu immer wieder die Rede, und zwar in einer
Weise, wie es dem neutestamentlichen Befund nach unse-
rer Meinung zu entsprechen scheint: Jesus tritt unter eif-
rige und weniger eifrige Fromme, unter Menschen mit
grossen und kleinen Vorstellungen von Gott, unter Heilige
und Siinder. Zu ihnen allen spricht er, um sie zu gewin-
nen.

3. Dabei reden wir aber nie von »b&sen Juden«< oder unter-
stellen eine solche Pauschaleigenschaft; wir reden gern von
den >Landsleuten Jesu:, weil wir meinen, dass das Neue
Testament uns in erster Linie deswegen interessiert, weil
die Botschaft Jesu an Menschen, wie es wir sind, erging:
weniger oder mehr erleuchtete Fromme, Menschen mit
grossen und kleinen Vorstellungen von Gott, Heilige und
Siinder . ..

4. Dem heutigen Judentum dabei mit irgendeiner Miss-
gunst zu begegnen, kam uns iiberhaupt nicht in den Sinn.
Hitten wir nicht einen Katechismus, sondern ein Arbeits-
buch zum Religionsunterricht geschrieben, so wiren wir
gewiss nicht daran vorbeigegangen, ein zutreffendes und
damit auch gewinnendes Bild heutigen gliubigen Juden-
tums zu entwerfen, wenn wir iiber das aktuelle Verhilt-
nis von Judentum und Christentum zu reden gehabt hit-
ten. Hier aber lag eine solche Aufgabe ausserhalb unseres
Blickpunktes. Wenn uns etwas anzukreiden wire, dann
vielleicht dies, da uns nach allem, was war, einige Pas-
sagen zum heutigen, nachkonziliaren Verhiltnis von Chri-
sten und Juden (nach Auschwitz) gut angestanden hitten.
Uber solche Verbesserungsmdglichkeiten haben wir lingst
mit kompetenten Vertretern Verbindung aufgenommen.
Msgr. Dr. Andreas Baur, 8900 Augsburg«

Wir begriissen, dass A. Baur »Verbesserungsmdglichkei-
ten« in Sachen Holocaust fiir eine neue Auflage des Kate-
chismus erwogen hat. Wir haben aber auch die in einzel-
nen Zusammenstellungen stark pointierte Kritik von
H. Jochum verdffentlicht, weil sie das unentbehrliche An-
liegen deutlich vertritt, dass den Juden im Religionsunter-
richt Gerechtigkeit widerfahre. Auch wenn in einem Kate-
chismus nicht auf das Judentum als ganzes eingegangen
werden kann, kommt man nicht daran vorbei, die Juden
der Zeit Jesu historisch und theologisch exakt ins Blickfeld
zu nehmen. Ebensowenig kann man an der spitestens in
Auschwitz offenkundig gewordenen Erkenntnis vorbei-
sehen, dass bestimmte, sich unnétig und unrichtig vom
Judentum distanzierende und abhebende christliche Kate-

chismusaussagen dem Antijudaismus Vorschub geleistet

haben. Die Schriftleitung des Freiburger Rundbriefes

DER SCHATZ
DER TRANEN

Rabbi Schimon, Pasis Sohn, sagte, Rabbi Jehoschua, Levis Sohn, habe im Namen von Kapparas
Sohn gesagt: Jedem, der iiber einen rechtschaffenen Menschen Trinen vergiesst, zihlt sie der

Heilige, gelobt sei er, und legt sie in seiner Schatzkammer nieder; denn es heisst!: Meine bewegte
Klage hast du gezihlt; in deinen Schlauch ist meine Trine getan — ist nicht auch sie in deiner

Ziblung?

Schabbat 105 b

1 Ps 56, 9: Mein Klagen hast du eingegossen / in deinen Schlauch getan ist meine Trine / ist nicht in deinem Fasse.
In: Die HI. Sdrift, ins Deutsche iibertragen von N. H. Tur-Sinai (H. Torczyner). 4.Buch: Tehilim-Preislieder.

Jerusalem, 1954, S. 69 f.
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Rundschau

1 Juden und Christen auf dem 13. Deutschen Evangelischen
Kirchentag, Nirnberg, 13.—17. Juni 1979

Die Losung dieses Kirchentages lautete: »Zur Hoffnung berufen«
(nach Eph 4). Die Zahl] der Dauerteilnehmer betrug 76345, davon 1547
aktiv Mitwirkende. Fiir den Markt der Maoglichkeiten waren 4950
Gruppenmitglieder registriert, als Helfer aller Art 1840.1 Mehr als
80000 Menschen haben an den 23 Eroffnungsgottesdiensten teilge-
nommen. Alle hatten die gleiche Liturgie, die Prediger sprachen iiber
den Text Epheser 4,2b—6.2 Zeichen der Hoffnung ist auch die iiber-
wiltigende Zahl der jugendlichen Teilnehmer und ihr Engagement,
thre Haltung.

Dem »Kirchentagstaschenbuch *79« entnehmen wir: »Der Kirchentag
in Nirnberg: In der Wahl des Ortes lag bereits die Verpflichtung, sich
an die deutsche NS-Vergangenheit, die mit der Geschichte dieser Stadt
besonders verkniipft ist, zu erinnern und sich ihr zu stellen. Die ame-
rikanische Fernsehserie »Holocaust«, die im Januar 1979 bei vielen
Deutschen Erschiitterung ausldste, gab diesem Thema besonderes Ge-
wicht. Seit 1961 hat die Arbeitsgemeinschaft »Juden und Christene
auf jedem Kirchentag die Dringlichkeit des Gesprichs verdeutlicht
und einen Prozess des Lernens eingeleitet. Wieviel noch zu tun und
umzudenken bleibt, zeigten die verschiedenen Veranstaltungen in
Niirnberg, angefangen bei der Geschichte.

So sagte Klaus Scholder, Tiibingen, in seinem Vortrag iiber »Niirn-
berg und das 20. Jahrhundert«: »Fiir alle Zukunft, so erklirte Hitler
1933, sollte die Stadt >Ort unserer Reichsparteitage sein: und vier
Jahre spiter, 1937, versicherte er im Niirnberger Rathaus: >So erhilt,
dem iibrigen Deutschland vielleicht voraneilend, zunichst diese Stadt
ihr zukiinftiges und damit ewiges Geprige.««

1 Vgl. offizieller Berichtsband des Kirchentages »Deutscher Evangeli-
scher Kirchentag, Dokumente, Niirnberg 1979«. Kreuz Verlag, Stutt-
gart—Berlin 1979. S. 20 f. (s. u. S. 147).

2 Kirchentagstaschenbuch °79, S. 10.

Und bei all dem liess Hitler vom ersten bis zum letzten Parteitag
die Judenfrage keinen Augenblick aus den Augen. So war es durchaus
logisch, dass er wihrend des Parteitags 1935 dem Reichsinnenmini-
sterium iiberraschend befahl, binnen zwei Tagen ein Judengesetz vor-
zulegen, das der nach Niirnberg einberufene Reichstag am letzten Tag
des Parteitags beschliessen sollte. Auf diese Weise entstanden die be-
riichtigten Niirnberger Gesetze, das >Reichsbiirgergesetz¢, das die so-
genannten Volljuden von wichtigen biirgerlichen Rechten ausschloss,
und das >Gesetz zum Schutze des deutschen Blutes und der deutschen
Ehre¢, das in seiner wichtigsten Bestimmung die Eheschliessung zwi-
schen Deutschen und Juden verbot . . .«3

Im folgenden bringen wir aus dem Programm der Arbeitsgemeinschaft
»Juden und Christen« den Liturgischen Text der Jidisch-christlichen
Gemeinschaftsfeier mit Predigttext von Landesrabbiner Dr. N. P. Le-
vinson, Heidelberg4, sowie die beiden Vortrige von Rabbiner Pro-
fessor Dr. Albert Friedlander: »Jiidischer Glaube nach Auschwitz«
und von Professor Dr. Friedrich-Wilbelm Marquardt: »Christsein
nach Auschwitz.5« Die Red. d. FrRu

3 ibid. S. 166.

4S.u.5.80.

5 Mit freundlicher Genehmigung der Verfasser und dem Kreuz Verlag
entnommen dem Band »Dokumente« (vgl. dsgl. 0. Abm. 1 und
u. S. 147). Ferner wurden diese beiden Vortrige veroffentlicht unter
dem Titel »Das Schweigen der Christen und die Menschlichkeit Got-
tes: Gliubige Existenz nach Auschwitz« in dem beim Chr. Kai-
ser Verlag erschienenen »Kaiser Traktate 49« (vgl. u. S. 150). Wir
danken auch dem Chr. Kaiser Verlag fiir die freundliche Nachdruck-
erlaubnis.

(Alle Anmerkungen d. Red. d. FrRu.)

I Die jiidisch-christliche Gemeinschaftsfeier

Der liturgische Text der Feier*

Begriissung: Pfarrer Martin Stohr

(singt hebriisch)

Wie schon sind deine Zelte, Jakob,
deine Wohnungen, Israel.

Durch Deine grosse Huld darf ich Dein Haus
betreten,
in Ehrfurcht mich verneigen vor Deinem Heiligtum.

Kantor:

Ewiger Gott, ich liebe Deine Stitte,

den Ort, da Deine Herrlichkeit weilt,

Ich verneige mich, ich beuge meine Knie,

knie vor dem Ewigen, meinem Schopfer.

Mobge mein Gebet, Ewiger, Dir wohlgefillig sein,

Gortt, erhdre mich in der Treue Deines Heils!
Gemeinde:
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* Den Text verdanken wir der Arbeitsgemeinschaft Juden und Chri-
sten beim Kirchentag.

2. Erkennt, dass Gott ist unser Herr, der uns
erschaffen ihm zur Ehr, und nicht wir selbst: durch
Gnad ein jeder Mensch sein Leben hat.

3. Die ihr nun wollet bei ihm sein, kommt, geht zu
seinen Toren ein mit Loben durch der Psalmen
Klang, zu seinem Vorhof mit Gesang.

4. Dankt unserm Gott, lobsinget ihm, riihmt seinen
Nam’n mit lauter Stimm; lobsingt und danket
allesamt! Gott loben, das ist unser Amt.!

Aus dem jiidischen Abendgebet:
Liturg:  Lobet den Ewigen, ihr seine Diener, die ]hm dienen

in den Nichten. Erhebt eure Hinde, lobt Thn!
Gemeinde: Es segne dich der Ewige, der Himmel und Erde

macht.

Wohl dem Menschen, der Thm vertraut.

Liturg: Er ist barmherzig, Er vergibt Schuld.
Hosianna, hilf, Ewiger Konig, erhore
antwortend unseren Aufschrei.

Liturg:  Dein Wort lisst Abend werden und &ffnet in

Weisheit die Tore der Nacht, wandelt die Tages-
zeiten und lenkt die Bahnen der Sterne. Erschaffer
von Tag und Nacht, Herr Zebaot ist Sein Name,
lebendiger, ewiger Gott.

Gemeinde: Wir loben Dich, der den Abend herabsenkt.
(singt diese Verse hebriisch)

Gemeinde: Mit ewiger Liebe bist Du uns zugetan und lehrst
uns Deine Gebote. Sie sind unsere Freude. Sie geben
unserem Leben Sinn. Lass Deine Liebe immer
bei uns weilen.

(alle stehen)

Kantor:

1 Vgl. dazu: In »Gotteslob«, Herder 1975, Nr. 674.
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Liturgen: Hore Israel, der Ewige ist unser Gott,

der Ewige allein.

Gemeinde: Hore Israel, der Ewige ist unser Gott, der Ewige
allein - so liebe den Ewigen, deinen Gott, mit
deinem ganzen Herzen, mit deiner ganzen Seele,
mit deiner ganzen Kraft. Seine Gebote seien stets
in deinem Sinn. Prige sie deinen Kindern ein.
Sprich mit ihnen davon. Lebe, wie es Sein Wille ist.
(alle sitzen)

Liturg: Er ist unser Gott, der uns befreit hat.

Er erhilt unsere Seele am Leben und l4sst unseren

Fuss nicht wanken. Aus der Macht der Stirkeren

errettet Er uns.

Gemeinde: Sei unser Hort in dieser Nacht. Wende alles Unheil
von uns ab. Hilf uns um Deines Namens willen.
Breite iiber uns die Hiitte Deines Friedens.
Birg uns im Schatten Deiner Fittiche. Gib Leben
und Frieden uns und Jerusalem, Deiner Stadt.

Wir preisen Dich, der uns segnet mit Schalom.
Kantor:  (singt diese Bitte auf hebriisch)
Liturg: Unser Vater im Himmel,

Gemeinde: geheiligt werde Dein Name. Dein Reich komme.

Dein Wille geschehe, wie im Himmel, so auf Erden.

Unser tigliches Brot gib uns heute. Und vergib
uns unsere Schuld, wie auch wir vergeben unseren
Schuldigern. Und fiihre uns nicht in Versuchung,
sondern erlése uns von dem Bdsen.

Denn Dein ist das Reich und die Kraft und die
Herrlichkeit in Ewigkeit. Amen.

Liturg: 1. Lesung (Num 8-12/ Sach 2, 12 ff. / Jes 40, 1-8)

Gemeinde:
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2. Dir beuge sich der Kreis der Erde, dich bete jeder
willig an, dass laut dein Ruhm besungen werde
und alles dir bleib untertan. Kommt alle her,
schaut Gottes Werke, die er an Menschenkindern
tat! Wie wunderbar ist seine Stirke, die er an uns
verherrlicht hat!
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3. Rithmt, Vélker, unsern Gott, lobsinget; jauchzt
thm, der uns sich offenbart, der uns vom Tod
zum Leben bringet, vor Straucheln unsern Fuss
bewahrt. Du liuterst uns durch heisses Leiden
— das Silber reiniget die Glut —, durch Leiden
fithrst du uns zu Freuden; ja, alles, was du tust,
ist gut.

Liturg: 2. Lesung (Num 8-12 / Sach 2, 12 ff. / Jes 40, 1-8)
Rabbiner: Predigt?
Gemeinde:
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2. Von Herzensgrund ich spreche: dir sei Dank alle-
zeit, weil du mich lehrst die Rechte deiner
Gerechtigkeit. Die Gnad auch ferner mir gewihr;
ich will dein Rechte halten, verlass mich
nimmermehr.

3. Mein Herz hingt treu und feste an dem, was dein
Wort lehrt. Herr, tu bei mir das Beste, sonst ich
zuschanden werd. Wenn du mich leitest, treuer
Gort, so kann ich richtig laufen den Weg deiner
Gebot.

4. Dein Wort, Herr, nicht vergehet, es bleibet ewig-
lich, so weit der Himmel gehet, der stets beweget
sich; dein Wahrheit bleibt durch alle Zeit
gleichwie der Grund der Erden durch deine Hand
bereit.3

Liturg:  Fiirbittengebet

I

A Weil wir — als Juden und als Christen — berufen
sind zu einer messianischen Hoffnung auf das
kommende Reich des Friedens und der Geredchtig-
keit,

darum erinnern wir uns zu Beginn dieses Kirchen-
tages an den vielfiltigen Verrat dieser Hoffnung,
der auch in dieser Stadt und diesem Land geiibt
wurde:

durch unmenschliche Gesetze,

durch hoffnungslos-blinden Konfessionalismus,
durch vilkermordenden Nationalismus.

Weil dadurch dem Reiche Gottes und dem Gottes-
volk Israel unverjihrbar bose Gewalt angetan
wurde,

darum bitten wir:

B UNSER VATER, UNSER KONIG,
vergib uns unsere Schuld, erneuere unsere
Berufung, lass uns umkehren zur Hoffnung auf eine
gemeinsame Zukunft der Juden und Christen und
aller Vélker unter Deiner Herrschaft,
gib uns Weisung fiir ein neues Denken und Reden
vor Dir und untereinander,
lass kommen Dein Reich und mach uns zu seinen
freien Mitarbeitern zum Heil und Wohl aller
Menschen!

2 S, u.S. 80.
3 ibid. Nr. 614.



II

Weil der Prophet uns bezeugt, nichts solle
geschehen »durch Macht und durch Stirkes,
sondern alles soll geschehen durch Seinen Geist,

darum erinnern wir uns an die Zeiten und Orte
unseres Versagens, an denen wir uns mehr ver-
liessen auf menschliche — politische, wirtschaftliche,
militirische oder religidse — Macht und Stirke

als auf Seinen Geist,

wir erinnern uns an die Verachtung des gottlichen
und an die Vergewaltigung des freien menschlichen
Geistes, den der Heilige seinen Erwihlten gab,

wir denken auch an die Ohnmichtigen und
Schwadhen in dieser Welt, die um ihres Glaubens,
ihrer Abstammung oder ihrer politischen Uberzeu-
gung willen Verfolgten und Unterdriickten in
Siidafrika und der Sowjetunion, im Iran und in
Lateinamerika und auch in unseren »aufgeklirten«
Staaten,

und wir bitten Ihn:

UNSER VATER, UNSER KONIG,

vergib uns die Siinde des Hochmuts und der
Eigenmacht gegeniiber Deinem Geist,

gib uns ein aufrichtiges Herz und einen neuen,
zuversichtlichen Geist — Deinen Geist gib uns! —
und lass diesen Kirchentag nicht verkommen zu
einer Demonstration kirchlicher Macht und Stirke,
sondern lass ihn werden zu einem Ort der Gegen-
wart Deines Geistes, der uns freimacht von
Vorurteil und Diinkel, der uns wahrhaftig horen
und fragen ldsst:

bei unserer Arbeit an der Bibel,

bei unseren Vortrigen und Diskussionen,

bei unseren Gesprichen und Aktionen.

II1

»Trostet, trostet mein Volke, spricht unser Gott.
Im Hoéren dieses Spruches erinnern wir uns an die
Trostlosigkeit und Angst so vieler Menschen, die zu
seinem Volk gehéren und fremd in unserer Mitte
leben:

an die wenigen Juden in unserem Land,
denen gchon wieder die Gefahr des Hasses von
alten und neuen Faschisten droht,

wir denken auch an all die anderen, die sich fremd
und hoffnungslos verloren vorkommen unter uns,
weil sie anders sprechen, anders denken, anders
fiihlen und anders leben als die Herrschenden,
Besitzenden und Tonangebenden in diesem Lande,
in Kirche und Gesellschaft.

UNSER VATER, UNSER KONIG,

wir bitten Dich um Dein trostendes und 16sendes,
um Dein ewig giiltiges Befreiungswort;

und wir bitten Dich um Einsicht in die Begrenztheit
und Hinfilligkeit »alles Fleisches«,

auch unserer selbstbewussten Denksysteme,
Lebensstile und Kirchentiimer!

Ebne ein, was Dir entgegensteht und

Menschen trostlos macht und knechtet und zerstore!
Mach uns — als Juden und als Christen, als Briider
und als Schwestern aller Deiner Menschenkinder -
fiir Dich und fiireinander zu Trostern und zu
Wahrheitszeugen, zu Freudenboten und zu Weg-
bereitern Deiner Herrlichkeit.

Eroffne selbst, Du Ewiger, diesen Kirchentag

mit Deinem Wort und Geist

und lass uns alle zu Dir rufen mit Worten aus dem
alten Gebet Deines Volkes Israel:

Aus dem Achtzehnbittengebet (das jiidische Hauptgebet):

Liturg:

Gemeinde

Liturg:

Gemeinde:

Liturg:

Gemeinde:

Liturg:
Gemeinde

Kantor:

Unser Vater, bringe uns zu Deiner Lehre.
Lass uns Deinen Dienst tun. Fiihre uns in auf-
richtiger Liebe zu Dir zuriick.

: Gelobt seist Du, Ewiger, der die Umkehr will.

Deiner Stadt Jerusalem wende Dich in Erbarmen
zu. Baue sie auf fiir immer und ewig.
Lasse Wahrheit und Frieden von ihr ausgehen.

Gelobt seist Du, Ewiger, der Jerusalem erbaut.

Lasse bald das messianische Heil aufbliihen,
durch Deine Hilfe mache es offenbar,
denn zu Dir hoffen wir jeden Tag.

Gelobt seist Du, Ewiger, der das messianische Heil
bliithen lisst.

Friedensfiille gib Deinem Volk,
denn Du bist der Herr allen Friedens.

: Gelobt seist Du, Ewiger, der uns segnet

mit Schalom.

(singt diese Bitte auf hebriisch)

Aus dem jiidischen Schlussgebet:

Gemeinde:

An uns ist es, zu preisen den Herrn des Alls,

zu kiinden von der Grosse des Weltenschdpfers.

Er hat uns zu seinem Dienst erwihlt, ewiges Leben
in uns gepflanzt.

Thm beugen wir anbetend die Knie.

Er hat den Himmel ausgespannt und die Erde
gegriindet.

Seine Glorie erfiillt die Himmelshshen.

Und so leben wir voller Hoffnung, dass bald der
Gotzendienst verschwindet und die Welt in Deinem
Reich vollendet wird.

Da werden alle Menschen ihre Bosheit lassen und
Dich allein anbeten, mittun am Werk Deines
Reiches.

Denn Dein ist das Reich und die Herrlichkeit

auf alle Zeit.

Amen.

Gemeinsamer Segen von Bischof und Rabbiner:

Liturgen:

Kantor:

Der Ewige segne dich und behiite dich,

der Ewige lasse Sein Angesicht leuchten iiber dir
und sei dir gnidig,

der Ewige erhebe sein Angesicht iiber dir

und gebe dir Frieden. Amen.

(singt hebriisch)

Der Herr der Welt, er hat regiert,
eh’ ein Geschopf geworden war.

Als alles durch sein’ Willen entstand,
da hat man Kénig ihn genannt.

Wenn einstens alles wird vergehn,
bleibt Konig er allein bestehn.

Er war, er ist, und er wird sein
der Ewige in Herrlichkeit.

Er ist der Eine, keiner gleicht

ihm oder teilt mit ihm das Reich.
Ohn’ Anfang ist er, ohne End’,

sein ist die Macht, die Herrschaft sein.

Lebendiger Gott, Erloser mein,
Fels und Erretter aus der Pein,
er ist Panier und Zuflucht mir,
mein Kelch und Teil, ich zu ithm schrei’.

In seiner Hand mein Geist sich birgt
beim Wachen und zur Schlafenszeit.
Er schiitze Geist mir und den Leib.
Ich fiirchte nichts, Gott ist bei mir.
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a) Predigttextt
(4. Mose 8, 1-4)

Und der Herr redete mit Mose und sprach:

2 Rede mit Aaron und sprich zu ihm: Wenn du die
Lampen aufsetzt, sollst du sie so setzen, dass sie alle
sieben von dem Leuchter nach vorwirts scheinen.

3 Und Aaron tat so und setzte die Lampen auf, dass
sie von dem Leuchter nach vorwirts schienen, wie der
Herr es Mose geboten hatte.

4 Der Leuchter aber war getriebenes Gold, sein Schaft
und seine Blumen. Nach dem Bild, das der Herr dem
Mose gezeigt hatte, machte er den Leuchter.

dazu: Sacharja 2, 14-17 und 4, 1-7

b) Landesrabbiner Dr. Nathan Peter Levinson,
Heidelberg, in Halle F:

Das Licht leuchtet in der Finsternis (4. Mose, 8, 1 ff.)

Nicht alle Menschen werden durch Unbheil kliiger. Auch
von denen, die selber die Willkiir des Tyrannen am eige-
nen Leibe erfahren haben, verachten viele die Freiheit.
Sie sehnen sich, wie die Bibel berichtet, nach den Fischen,
den Gurken und Melonen, den Zwiebeln und dem Laudh,
die sie in Agypten umsonst erhalten haben. Sie begehren
Fleisch und Befriedigung und nicht Frieden und Freiheit.
»Und das aufgeraffte Gesindel, das unter ihnen war,
fihlte ein Geliist, und auch die Kinder Israels weinten
wieder und sprachen: wer wird uns Fleisch zu essen ge-
ben?« »Und Mose sprach zum Ewigen: warum bist du so
iibel verfahren mit deinem Knecht . . . dass du legst die
Last dieses ganzen Volkes auf mich? Bin ich mit diesem
ganzen Volk schwanger gegangen, oder habe ich es ge-
boren, dass du zu mir sprichst: Trage es in deinem Schoss,
wie der Wirter den Siugling trigt . . . Woher habe ich
Fleisch diesem ganzen Volk zu geben? . . . Bringe mich
doch um, wenn ich Gnade finde in deinen Augen, dass
ich mein Ungliick nicht ansehe.« Und nachdem sie Mose
bis zum Lebensiiberdruss getrieben haben, bekommen sie
Fleisch zu essen. Nicht einen Tag und nicht zwei Tage,
nicht fiinf Tage und nicht zehn und zwanzig Tage, son-
dern einen ganzen Monat, bis es ihnen zur Nase heraus-
kommt, bis es ihnen zum Ekel wird (Num 11, 4 f£.).
Nach der Befreiung von der schlimmsten Versklavung,
die ein Volk iiber sich ergehen liess, nach der Erfahrung
von Hunger und sadistischer Gewalt, von Frondienst und
Todesfuge, da kommt die Nostalgie und der Ruf nach
einer neuen Knechtschaft, die Sorge um den Korper unter
Ausschluss der Kultur. Bis das Fleisch aus der Nase
kommt und viele sich vor Ekel abwenden. Die Wiiste, in
der kein Wasser ist, sie symbolisiert nach unseren Weisen
eine Welt ohne die lebensspendenden Wasser der gort-
lichen Lehre — »und ihr sollt Wasser schépfen aus den
Quellen des Heils« (Jes 12,3). In einer solchen Wiiste
befinden sich viele. Und die anderen? Sie leiden an der
Sinnlosigkeit und der Leere ihrer Umgebung.

Sie verzweifeln iiber die Betriebsamkeit und das Macher-
tum, die Zerstorung der Natur und die Aufrichtung von
Gotzen der Technologie, die sie letztlich nicht mehr kon-
trollieren konnen und deren Dynamik droht, uns alle

4 Vgl. ibid,, 0. 5. 77, Anm. 1, S. 43.
5 Vgl. ibid., 0. S. 77, Anm. 1, S. 44—48.
(Anmerkungen 1—5 d. Red, d. FrRu.)
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hinwegzuschwemmen. Demgegeniiber werden Krifte ent-
fesselt, die sich in Hass und blinder Zerstorungswut er-
gehen, die den Terror in unsere Mitte gebracht haben
und die meinen, erst alles vernichten zu miissen, um einer
Utopie Raum zu schaffen, an deren Errichtung sie selber
nicht mehr glauben. Oder die Entfremdung treibt sie in
die Arme reaktionirer Heilstriger, die das Rad der Ge-
schichte um Jahrhunderte zuriidkzusetzen trachten und
durch Primitivitit, Grausamkeit und Menschenverachtung
lihmendes Entsetzen verbreiten.

Die Verzweiflung und die Rebellion, die Trostlosigkeit
und die Resignation, sie bilden den einen Teil der Schrift-
lesung dieser Woche. Der andere ist der Text auch fiir
diese Feierstunde, es ist ein Text der Hoffnung. Lampen
sollen die Kinder Israel im Stiftzelt aufstedken, nach der
Vorderseite des Leuchters sollen sie leuchten (Num 8,
1ff.). Es ist dies der Widerspruch zu den G&tzen der
Macht und der Bequemlichkeit, es ist die Flamme »der
gottlichen Berufung, der sittlichen VerpflichtungeS.

Die Rabbinen fragen: Weshalb gebietet Gott, Lichter zu
ziinden, da er doch selbst ganz Licht ist? Und sie ant-
worten durch ein Gleichnis: Ein Konig hatte einen
Freund. Er sagte zu ihm: Wisse, dass ich mit dir essen
méchte. Gehe, und mache die notwendigen Vorbereitun-
gen. Der Freund ging. Er bereitete eine einfache Liege
vor (auf der man im Altertum ass), einen einfachen
Leuchter und einen einfachen Tisch. Als der Konig an-
kam, begleiteten ihn auf jeder Seite seine Minister, und
eine goldene Lampe wurde ihm vorausgetragen. Als der
Freund diesen Luxus sah, schimte er sich und versteckte
alles, was er vorbereitet hatte, denn es war sehr einfach.
Sprach der Kénig zu ihm: »Habe ich dir nicht gesagt,
dass ich mit dir essen mochte? Warum hast du nichts vor-
bereitet?« Als er ihm den Grund nannte, rief der Konig:
»Bel deinem Leben, ich verzichte auf alle Utensilien, die
ich gebracht habe, und aus Liebe zu dir werde ich nur die
deinen benutzen.« So auch hier. Der Heilige, gelobt sei er,
ist ganz Licht, wie es heisst ,Denn das Licht wohnt bei
ihm« (Daniel 2, 22). Und dennoch sagte er zu Israel:
»Bereite mir eine Leuchte und Lichter vor.« Und was
finden wir in diesem Zusammenhang? »Und sie sollen
mir ein Heiligtum machen, dass ich in ihrer Mitte woh-
ne« (Ex 25, 8). Und: »Mache mir einen Leuchter aus
purem Gold« (Ex 25, 31). — Das erste, was uns dies
Gleichnis sagen méchte ist, dass Gott mit dem Zerschlage-
nen und dem Gedemiitigten wohnt (Jes 57, 15). Er ist
nicht der ferne Gott, der uns allein lisst, unnahbar, jen-
seits der Welt und ihrer Sorgen. Die Menschen der Bibel
sprachen von dem Gott, der mit thnen ist, »der mit ihnen
wohnt in der Mitte ihrer Unreinheiten« (Lev 16, 16). Er
ist nicht der transzendente Gott der Philosophen, er ist
der Gott Abrahams, Isaaks und Jakobs, der nahe Gott,
der nach der Uberzeugung der Rabbinen mit Israel ins Exil
gezogen ist: »In all threr Drangsal war ihm Bedringnis«
(Jes 63, 9).

Das ist die erste Antwort ‘auf die Frage nach unserer
Hoffnung, auf die Verzweiflung und Leere, die Gottes-
finsternis, die wir meinen erfahren zu haben. Auch in der
Verlassenheit sind wir nicht verlassen. Gott ist der, der
gerade in der Not uns am nichsten ist, er ist der Erl6ser,
und das heisst doch, dass er aus der Enge, der Bedringnis,
der Knechtschaft und der Gewalt befreit. Er hat uns aus
Agypten gefithrt und noch aus jeder Sklaverei, die uns
widerfuhr. Er ist der Hort der Waisen und der Fiirspre-

8 In: B. Graubard: Gelesen in den Biichern Mose, Mannheim 1965,
S.217. (Anm. d. Verf.).



cher der Witwen. Er ist der Gott der Armen und des
Fremdlings, der in deinen Toren ist. Er erbarmt sich der
Kreatur und sorgt sich um die jungen Raben, die da
rufen. Bei der Gesetzgebung am Berge Sinai beschwerten
sich die Engel, so die jiidische Legende, dass Gott seinen
kostlichen Schatz, die Tora, dem Menschen, dem Erd-
geborenen, iibergeben hatte. Aber Gottes Antwort war,
dass sie eben gerade den Bediirftigen, den Sterblichen,
den Staubgeborenen gegeben wurde, die Engel benétigen
sie nicht. Das Heil ist sinnvoll nur fiir die, die im Unheil
leben, Erlésung ist immer Errettung aus der Not, die
Befreiung derer, die aus den Tiefen zu ihm rufen.

Aber das Gleichnis sagt auch noch etwas anderes aus.
Gott bedient sich unseres Lichts. Er begniigt sich nicht mit
seinem eigenen Licht, er bittet uns, dass auch wir Lichter
ziinden. Dies erhellt auch aus einem anderen Gleichnis.
Ein Mann, der sehen konnte, und ein Blinder gingen zu-
sammen. Der Mann, der sehen konnte, sagte zum Blin-
den: »Wenn wir in das Haus kommen, ziinde du die
Lampe fiir mich an und gib mir Licht.« Der Blinde ant-
wortete: »Erklire mir das! Auf dem Weg hast du mir
geholfen, bis hierher hast du mich geleitet. Nun sagst du:
ziinde diese Lampe fiir mich und gib mir Lichtl« Der
Mann, der sehen konnte, antwortete ihm: »Ich habe dich
um Licht gebeten, damit du mir nicht verpflichtet bist,
dass ich dich auf dem ganzen Weg begleitet habe.« Der
Mann, der sehen kann, ist Gott, wie es heisst: »Die
Augen des Ewigen streifen iiber die ganze Erde« (Sach
4,10). Der Blinde ist Israel, wie es heisst: »Wir tappen
gleich Blinden an der Wand« (Jes 59, 10). Der Heilige,
gelobt sei er, fiilhrte sie und gab ihnen Licht, wie es
heisst: »Und der Ewige zog vor ihnen her, des Tages mit
einer Wolkensiule, sie des Wegs zu leiten und nachts mit
einer Feuersiule, ihnen zu leuchten« (Ex 13, 21). Als das
Stiftszelt aufgerichtet wurde, rief Gott zu Mose und
sagte zu ihm: Jetzt gib mir Licht, wie es heisst: »Wenn
du die Lampen aufsteckst.«

Im Vergleich mit Gott sind wir nichts, sind wir Blinde.
Es ist Gott, der uns fiihrt, des Tages und in der Nacht.
Aber wir erfahren nicht nur unsere Schwiche. Etwas von
der Herrlichkeit Gottes fillt auf uns ab, denn wir sind
in seinem Ebenbild geschaffen und es ist sein Wille, dass
auch wir ein Licht anziinden, dass auch wir als seine
Partner mithelfen an der Erhellung der Welt. Es wird
ungeniigend sein, es wird Stiickwerk bleiben, aber das ist
unser Weg und es ist unsere Aufgabe. Das gilt auch und
insbesondere fiir Israel, das ein Licht sein soll fiir die
Volker (Jes 42, 6). Wir sind nicht ohnmichtig, wenn wir
den Willen Gottes tun, wenn wir uns von ihm beauftragt
wissen, wenn wir in seinem Namen in der Welt wirken
und werken. Und deshalb braucht Gott unser Licht, weil
es sein Wille ist und weil er die Welt so eingerichtet hat.
Wir leben in einer Zeit, die das Gleichmass verloren hat.
Die einen meinen, der Mensch gelte nichts, er sei das
niedrigste der Geschdpfe. Zu sagen, der Mensch sei des
Menschen Wolf, beleidigt den Wolf, wie Simon Wiesen-
thal vor einiger Zeit feststellte. Viele stimmen dem zu
und gehen einen Schritt weiter. Wenn dem schon so ist
und wir nicht gegen unsere Natur angehen konnen, war-
um sollen wir uns nicht zu ihr bekennen, warum noch
Mensch sein, wenn das nur ein vergebliches Unterfangen
darstellt? Hier wird dann bewusst der Unmensch ange-
peilt, der Mensch ohne Gefiihl und minus Mitleid, ohne
Gewissen und ohne Skrupel. Es ist die Kapitulation vor
der menschlichen Ohnmacht. Demgegeniiber spricht der
Glaube von der Hoffnung, dass auch der Blinde nicht nur
teilhat am Lichte Gottes, sondern dass sogar er ein Licht

ziinden kann in der Finsternis. Dass es auch auf ihn
ankommt, dass Gott auf ihn wartet.

Aber der Mensch selbst wird durch den Anspruch, der an
ihn gestellt wird, erhoben. Das, so meinten die Rabbinen,
sei auch die Bedeutung von »Wenn du die Lampen auf-
steckst«, wortlich: bei deinem Erheben der Lichter, d. h.,
der Mensch selbst wird durch das Anziinden der Lichter
ethoben. Wir haben hier nicht mehr die menschliche Ohn-
macht und Abhingigkeit im Sinne Schleiermachers. Ein
reduziertes Menschenbild ist nicht dazu angetan, den
Menschen zur Aktivitit, zur Verantwortung fiir die Welt
zu animieren. Der entmutigte Mensch kann kein Partner
sein, der Komplexbehaftete kein Mitstreiter Gottes. Die
rabbinische Sicht unseres Textes gibt uns hier eine weitere
Hilfestellung. Sie gibt uns die Handhabe, biblische Aus-
sagen fiir den Menschen und seine Notwendigkeiten leben
zu lassen. Wir sahen, dass das biblische Wort fiir das
Aufstecken der Lichter im Hebriischen »Aufsteigenlas-
sen«, »Erhdhen« bedeutet. Daran kniipfen die Rabbinen
folgende Uberlegung: Das Licht wird angeziindet, bis es
von allein aufsteigt. Das heisst, allein kann der Mensch
das Werk des Geistes nicht bewiltigen. Selbst Mose, so
erzihlen die Rabbinen, konnte den Leuchter nicht selbst
fertigen. Bei keinem anderen Gerit des Stiftszeltes hatte
er dhnliche Schwierigkeiten. Das Wort: »Mikscha«, ge-
triebenes Gold, das im Zusammenhang mit dem Leuchter
gebraucht wird, lesen die Rabbinen »Mah kascha«, »wie
schwer« war die Fertigung des Leuchters. Schliesslich
zeigte Gott ithm die Fertigungsweise, aber es half nicht,
bis der Leuchter durch Gott selbst auf wunderbare Weise
seine Form erhielt: Mose warf das Gold in den Schmelz-
tiegel und der Leuchter kam hervor. Der Mensch kann
ohne gottliche Hilfe das Geistige nicht aus eigener Macht-
vollkommenheit hervorbringen. Er bendtigt die Hilfe
Gottes. Aber, nach dieser gottlichen Vorarbeit schwingt
sich der Geist von allein in die Hohe, er erreicht seine
Freiheit, seine Autonomie und seine Wiirde.

Worin aber manifestiert sich der Geist? Hier wird uns in
der Tradition eine sehr klare Antwort gegeben. Das
Licht ist das Licht des Lernens, das Licht der Tora und die
Flamme der Gerechtigkeit. Die Weisen diskutieren, was
wohl wichtiger sei, das Lernen oder das Tun, und sie
antworten: Das Lernen, denn es fithrt zum Tun (Babyl,
Talmud, Kidduschin 40b). Tora und Geredhtigkeit, das
sind zwei Seiten derselben Miinze. Es gibt keine Tora
ohne Gerechtigkeit und es gibt keine Gerechtigkeit ohne
Tora. Durch die gottlichen Gebote, die uns zur Erleuch-
tung gegeben worden sind, zum Licht auf unserem Pfad,
lassen wir dem anderen Gerechtigkeit widerfahren. Was
ist das Licht, mit dem der Heilige, gelobt sei er, Israel
erleuchtet? Die Gerechtigkeit, wie es heisst: »Es wird
euch aufgehen, die ihr meinen Namen fiirchtet, die Sonne
meiner Gerechtigkeit« (Mal 3, 20). Und Gerechtigkeit ist
nichts anderes als das Wohltun, die konkretisierte Liebe.
Die Liebe soll nicht gepredigt, sie soll ausgefiihrt werden,
und das ist die Gerechtigkeit. So lesen wir auch in den
Spriichen Salomos: »Denn die gute Tat ist ein Licht und
die Tora eine Leuchte« (6, 23). Und der Midrasch be-
merkt, dass jeder, der eine gute Tat ausfiihrt, ein Licht
ziindet vor dem Heiligen, gelobt sei er. Weshalb wird die
gute Tat mit dem Licht verglichen? So wie von einer ein-
zigen Lichtquelle abertausende Lichter geziindet werden
kénnen, und das Licht nimmt nicht ab, so fithrt das Er-
weisen von Liebestaten nicht zur Minderung der eigenen
Substanz. Im Gegenteil. Wir lesen in den Spriichen: »Ein
Licht Gottes ist die Seele des Menschen« (20, 27). Gott
spricht: Mein Leben ist in deiner Hand und dein Licht ist
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in meiner Hand. Wenn du mein Licht, die Tora und ihre
Gebote hiitest, dann will auch ich dein Licht, deine Seele
behiiten.

Liebe Freunde. Wir héren von Theologen und Philoso-
phen, von Soziologen und Psychologen sehr viel Theorie.
Hier gibt es viel Spekulation, man ergeht sich in Seman-
tik und in Dogmatik und in der Zwischenzeit geht der
Mensch verloren. Die Bibel aber ist kein Buch der Theo-
rie. Sie ist nicht einmal ein Buch der Theologie, und sie
kennt kein abstraktes Denken. Sie ist, wie die Rabbinen
sagen, in der Sprache der Menschen geschrieben. Und der
Mensch wird ganz gross geschrieben. Alles Studium, alle
Schirfe des Geistes, alle Konstruktionen und alle Systeme
fithren zu nichts, wenn man dahinter den Menschen ver-
gisst. Nur er zihlt. Und die Natur und die Kreatur. Sie
sind unser Anliegen. Das ist die Bedeutung von: »und
machet euch die Erde untertan« (Gen 1, 28). Nicht die
Ausnutzung der Welt, sondern Verantwortung fiir die
Welt. Das 1st das Licht, das Gott uns anzuziinden be-
fiehlt, auf dass es heller werde in dieser Welt, die er zu
seiner Ehre geschaffen und in die er den Menschen als
seinen Sachwalter gestellt hat. Nicht um ihn straucheln
zu lassen, sondern damit er, gefiilhrt durch das Licht der
Tora, sicheren Schrittes die Welt dem Reiche Gottes ni-
herbringt. Das ist Hoffnung und Zuversicht, das ist Trost
und Freude.

Wenn der Mensch ein Haus baut, so sagen die Rabbinen,
dann macht er die Lichtluken nach aussen eng und nach
innen weit, auf dass das Licht den Innenraum erfiille.
Beim Tempel Salomos war es umgekehrt, da waren die
Fenster nach innen eng und nach aussen breit, auf dass
das gottliche Licht von innen nach aussen dringe, wie es
heisst: »Und fiir das Haus machte er Fenster, nach aussen
breit und nach innen eng« (1. Kon 6, 4). Das ist es. Der
Geist soll nach aussen strémen. Unser Glaube ist keine
Angelegenheit der Selbstbefriedigung und keine Nabel-
schau. Er ist expansiv, aber nicht expansionistisch. Er will
helfen, das Licht der Tora und der Gerechtigkeit, des
Lernens und des Tuns, iiberall und immer mehr und mehr
erstrahlen zu lassen. Er will der Verzweiflung und der
Hoffnungslosigkeit die Helle der Menschlichkeit und die
Illuminierung des Geistes entgegensetzen. Es ist der Glau-
be an den Menschen und seine Mdglichkeiten, der aus ihm
spricht. Er will, dass es weitergeht, und nicht, dass wir in
Ohnmacht stagnieren. Er will den Menschen an seine
eigene Wiirde, an seine Partnerschaft mit Gott und an
seine ewige Aufgabe erinnern. Er will ein Stiick Selbst-
bewusstsein in uns erwecken, das sich nicht in Menschen-
verachtung und Hochmut verliert, sondern das Wohl und
das Heil der Menschen im Auge hat. Kurz, er glaubt an
den morgigen Tag und an die Sonne, die ihn erhellt.

Der Prophetenabschnitt dieser Woche spricht von dem
goldenen Leuchter, den der Prophet Sacharja erschaut.
Seine Botschaft ist ein einfache: »Nicht durch Macht und
nicht durch Kraft, sondern durch meinen Geist, spricht
der Ewige der Heerscharen.« Das ist der Leuchter: Bot-
schaft des Geistes, Gabe an uns, an seine Kinder.

Kann aus der Finsternis Licht werden? Die Schrift sagt:
»Finsternis war auf der Fliche des Abgrunds« (Gen 1, 2).
Und was folgt darauf? »Und Gott sprach, es werde
Licht« (Gen 1, 3).

Aus dem Dunkel brachte er Licht. Oder in den Worten
des Psalms: »Und spriche ich: Die Finsternis wird mich
umfangen, Nacht ist statt Licht um mich her, selbst die
Finsternis verfinstert nicht vor dir, die Nacht leuchtet wie
der Tag und das Dunkel wird zur Mittagshelle« (139,
12).
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II »Offene Wunden«'

iiberschreibt das »Kirchentagstaschenbuch« den Abschnite?, der u. a.
den Themenbereich der in der Arbeitsgemeinschaft »Juden und Chri-
stenc behandelten Vortrige angehtla,

Vor dem Vortrag von Professor Friedlander am 14. 6. waren »vor
der Meistersingerhalle den Besuchern Flugblitter mit antisemitischen
Hetzparolen in die Hand gedriikt worden. Barbara Just-Dahlmann
aber lud die Besucher ein, wenn nétig, hier miteinander zu weinen
iiber das Grauen, das bis heute bei den Uberlebenden von Auschwitz
geblieben ist.

Professor Dr. Albert Friedlander vom Leo-Baeck-College in London
sagte: >Der Unglaube von heute ist nicht Zweifel an Gott, sondern
Zweife]l am Mitmenschen.c Zum Mitmenschen wieder hinfinden, die
Beziehung zu ihm neu aufzunehmen, sei heute die wesentliche Auf-
gabe. Mit leisen Worten versuchte Friedlander, das Unsagbare zu
artikulieren: . . .«8

A Jidischer Glaube nach Auschwitz®
Professor Dr. Albert H. Friedlander, London:

Das Thema, die Arbeit und die Thesen des Kirchentages
begegnen uns in schweren Zeiten. Wir stehen in dem
Schatten der Vergangenheit. Was kdnnen wir sagen? Aber
gerade in diesen Tagen kommt auch ein anderes Bild auf
uns zu. Ein Papst steht vor den Mauern von Auschwitz.
Er betet —, weint'; und das bedeutet viel. Wo es keine
Sprache mehr gibt, existiert trotzdem das Gebet und
Trinen; und all unsere Trinen fliessen in den Jordan
hinein, fithren uns zum Grunderlebnis der ersten und der
letzten Tage, fithren uns durch die Religionen, zum Mit-
menschen. So konnen und miissen wir uns doch an-
sprechen, hier, im »Land der Ritsel und der Schmerzenc,
hier, in der Hoffnung, dass das Land doch »hell und
glidilich« wird (Heinrich Heines Testament). Was wir
zusammen erlebt haben, ist das 20. Jahrhundert, das
»grausame Zeitalter« der Geschichte. Aber die grausamen
Worter stehen ausserhalb der Zeit:

»Also sprach er... Es gibt ein Volk, das zerstreut
und abgesondert unter den Vélkern in allen Provin-
zen des Reiches lebt. Ihre Gesetze unterscheiden sich
von jedem Volk, und die. .. Verordnungen beachten
sie nicht! Deshalb ist es nicht angemessen . .. sie in
Ruhe zu lassen. Man soll. .. ein Schriftstiick abfas-
sen, sie auszurotten.«

Sind es die Niirnberger Gesetze?

Haman sprach so zum Kénig Achaschwerosch in Persien.
Ein Ayatolla spricht so zum Volk, im Iran. Und die Ver-
gangenheit spiegelt sich immer in der Gegenwart. Purim
kommt immer wieder. Haman steht vor der Tiir; und die
Galgen sind vorbereitet in Persien. Einst, als die Galgen
in Deutschland aufgerichtet wurden, weigerten sich die
meisten Juden, ihr Land und ihre Freunde zu verlassen;
und starben. Die jiidische Gemeinde in Iran will auch
in ihrem Lande bleiben — und sie muss leben! Das ist
schon ein Bestandteil des jiidischen Glaubens nach Ausch-
witz und muss hier betont werden. Wir kennen die Ge-
fahren.

So sagte auch Eberhard Jiingel hier auf dem Kirchentag:
»Was dabei herauskommt, wenn eine Kirche Staat macht,
das kann man zur Zeit an der weltlichen Machtausiibung
der Ayatollas im Iran erkennen. Sie reden von Allah und
berufen sich auf ihn, wenn sie politische Urteile fillen.
Sie verstehen sich als Vollstrecker des Willens Gottes,

1 ibid. (s. 0. S. 77), S. 166.

12 ygl. auch u. S. 87 ff.

2 jbid., S. 166—181.

3 ibid., S. 173 f.

4 S. in »Dokumente«, ibid. 0. S. 77, Anm. 1 (S. 584—594), sowie in
»Kaiser Traktate 49«: S, 37—52, 5. 0. S. 77, Anm. 5 (S. 35—52).



wenn sie nicht nur politische Gegner, sondern zum Bei-
spiel auch sexuell anders lebende Menschen zum Tode
verurteilen.«
Und Jiingel sagte weiter: »Am Rande der Wege, die
unsere Wohlstandsgesellschaft geht, liegen nicht nur ver-
letzte Individuen, sondern ganze Gruppen von Men-
schen, da liegen Vélker. .. die unter die Mérder gefallen
sind und zugrunde gingen: nicht weil barmherzige Sama-
riter fehlten, sondern konsequente politische Vernunft
und ein weltpolitisches Gewissen.« Und das betrifft auch
die Zigeuner, ganz besonders die Zigeuner, und auch die
Palistinenser — und alle anderen, mit denen man so oft
ein grausames politisches Spiel treibt, ein falsches Spiel!
Professor Marquardt, mein Gesprichspartner hier am
Kirchentag, spricht in seinem Buch Uber die Juden und
ibr Land von der neuen theologia crucis des Islam, von
dem Kreuz- und Leidensmotiv, welches die arabischen
Christen in das Bewusstsein der Palistinenser brachten.
Er erklirte:
»Es gehdrt aber zum universalen Glaubensziel nicht
nur im politischen Programm der Paldstinensischen
Befreiungsorganisation, sondern auch in der religi-
dsen Ideenwelt arabischer Moslems und Christen die
Destruktion, Aufldsung und Zerstdrung des Staates
Israel« (S. 150).
Unsere Zusammenarbeit in diesen Tagen muss sich dieser
Dimension bewusst sein. Um es ganz einfach zu sagen:
Der jiidische Glaube nach Auschwitz wurzelt noch immer
in unserer Hoffnung und Liebe, an Gott und an die
Menschen gerichtet. Die Hoffnung und Liebe werden
stindig gepriift. Aber wir priifen auch die Menschheit —
und wir priifen Gott! Und deshalb fangen wir auch mit
einem Gebet an, mit dem jiidischen Morgengebet:
»Gelobt sei, auf dessen Wort die Welt entstand.
Gelobt sei Er. Gelobt Er, der Urheber der Schép-
fungswerke, gelobt, der spricht und vollbringt,
gelobt, der beschliesst und vollfithrt. Gelobt, der sich
erbarmt der Erde, gelobt, der sich erbarmt der Ge-
schopfe, gelobt, der segensvollen Lohn erteilt den ihn
Fiirchtenden, gelobt, der ewig lebt und dauert be-
stindig, gelobt der Befreier und Retter, gelobt sei
Dein Name.«
In den Tagen nach Auschwitz, in dunklen und hellen
Zeiten, verstehen wir noch immer, dass Gott der Befreier
und Retter ist — und dass der Mitmensch den Weg zum
Befreien und zum Retten finden muss. Deshalb sprechen
wir uns an. Denn der grosse Unglaube unserer Zeit ist
nicht das Zweifeln an Gott, sondern der Unglaube am
Mitmenschen. Wir glauben noch an die, die lebten — aber
nicht an die, die leben.
Was konnen wir zum Thema sagen? Was diirfen wir sa-
gen? Was miissen wir sagen?
YITGADAL V'YITKADASH SHMAY RABBA...
Die Briicken zwischen uns und den Toten bestehen. Die
Briicken zwischen uns und dem Nachbarn sind noch zer-
stort. Die Briicken zwischen uns und der Zukunft sind
noch nicht gebaut.
Im Exil klagte Karl Wolfskehl: »Und ob ihr tausend
Worte habt: Das Wort, das Wort ist tot.«
In den Jahren nach dem Exil haben wir uns zum Teil
wiedergefunden. Aber dennoch sind die Worte erstarrt.
Man sagt zu viel, man sagt zu wenig, man sagt gar nichts
— und was hier gesagt und gemeint ist, wird dort nicht
verstanden. Hier, in dieser Arbeitsgruppe, in diesen Mo-
menten, konnen wir uns schon verstindigen. Wir spre-
chen uns an. Aber fiir wen sprechen wir? Die Artikel in
den Tageszeitungen iiber die Fernseh-Serie »Holocaust«

zeigte Vernunft und Anstand. Aber man konnte auch
die Stimmen der neuen und alten Nazis hdren und die
Stimmen der vielen, die sich vor der Verantwortung
fliichten wollten. Nur ein Briefzitat aus dem »Spiegel«:
»Hauptzweck dieses Films war... wieder einmal die
Deutschen zu diffamieren und das deutsche Volk fiir die
Verbrechen des Herrn Himmler und seiner Helfershelfer
mitverantwortlich zu machen!« Und heute friih, hier in
der Meistersingerhalle, wurde ein Flugblatt verteilt, von
dem ich nur eine Zeile zitiere: »Wer noch heute behaup-
tet, die Deutschen hitten 6 Millionen Juden getotet.. .,
der ist ein Wegbereiter des Bolschewismus!«
Ich soll und will iiber den jiidischen Glauben sprechen.
Aber ehe wir zu dieser Etage kommen, miissen wir den
Weg zum Handeln und zum Dialog zuriickfinden.
Dabei miissen wir einander ansprechen. Wir miissen zur
Uberzeugung kommen, dass wir selbst existieren und
dass andere existieren. Aber die Sprache fehlt. Der Dia-
log findet nicht statt. Es ist nicht so, dass die Uberleben-
den den Weg verloren hitten, dass sie noch immer in der
Nacht der Vergangenheit leben. Man hat den Weg in
die Neuzeit schon gefunden; nur hat man das Wort ver-
loren. Denn das Leiden... und der Tod... und das
Unmenschliche reisten mit. Die Schornsteine, »die Frei-
heitswege fiir Jeremias und Hiobs Staub« haben einen
Giirtel um unsere Welt gelegt, und die Erde bleibt blind
im wandernden, glinzenden, singenden Staub der Sterne.
Wir alle — Juden und Christen — haben die Sprache des
Dialogs verloren. Nur wissen wir es nicht.
Dorothee Solles Buch »Die Hinreise« beginnt mit diesen
Worten:
»Der Mensch lebt nicht vom Brot allein, er stirbt so-
gar am Brot allein, einen allgegenwirtigen, schreck-
lichen Tod, den Tod am Brot allein, den Tod der
Verstimmelung, den Tod des Ertrinkens, den Tod
aller Beziehungen. Den Tod, bei dem wir noch eine
Weile weitervegetieren kdnnen, weil die Maschine
noch lduft, den furchtbaren Tod der Bezichungslosig-
keit: wir atmen noch, konsumieren weiter, wir schei-
den aus, wir erledigen, wir produzieren, wir reden
noch vor uns hin und leben doch nicht.«
»Wir reden noch vor uns hin und leben doch nicht.«
Wie konnen wir zur Aussprache kommen in der Phase
der Bezichungslosigkeit? Verstehen wir, was die einen
sagen iiber die Reichspogromnacht und iiber Auschwitz?
Verstehen wir, was die anderen sagen iiber das Allein-
sein, an das man sich am Ende krampft, um anderen
nicht trauen zu brauchen, so dass man alleine leben oder
sterben kann? Verstehen wir, dass die Wege zwischen
uns verlegt sind? Dass der Weg zum Mitmenschen iiber
Gott geht — und deshalb auch durch das Tal des Todes?
YITGADAL V’YITKADASH SHMAY RABBA...
Im Gebet haben wir den Weg zu unseren Toten gefun-
den... und zu Gott... und zu uns selbst. Im Gebet
kdnnen wir auch den Weg zum Nachbarn finden, selbst
wenn wir glauben, dass wir nicht mehr beten: besonders
wenn wir glauben, dass wir nicht mehr beten. In seiner
Schrift iiber den Bauernkrieg schrieb Friedrich Engels,
dass in einem religidsen Zeitalter selbst revolutionire
Gedanken die Rhetorik der Religion benutzen miissen.
Unser Zeitalter wird schwerlich als die Zeit der Religion
bezeichnet werden. Es ist eine apokalyptische Zeit. Und
dennoch erméglicht uns nur das stammelnde, gebrochene
Wort der Religion, den Weg aus der Verstiimmelung zu
finden.
Wie fangen wir an? Ich soll iiber das Thema sprechen:
»Der jiidische Glaube nach Auschwitz« — eine verniinf-
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tige, anstindige Arbeit fiir den Gelehrten. Aber ich bin
nicht verniinftig, anstindig oder gelehrt. Dass ich etwas
iiber Auschwitz geschrieben habe ist meine Sache. Dass
ich als Rabbiner eine Gemeinde betreue ist deren Sache.
Und dass ich als Rosh Yeshiva das Leo-Baeck-College
leite, ist das Schicksal meiner Rabbinatskandidaten. Aber
ich weigere mich als Sachverstindiger fiir Glauben vor
der Gruppe hier zu erscheinen. Zudem kénnte man ein
Referat dieser Art ganz kurz fassen: Der Glaube: lebt,
aber die Synagogen: zerstdrt. Die Biicher: verbrannt. Die
Juden: ermordet. Und mit jedem Tod starb die ganze
Welt.
Aber so war der Auftrag auch gar nicht gemeint. Wir be-
miihen uns, die Briicken zwischen der Menschheit wieder
aufzubauen und uns aus dem furchtbaren Tod der Be-
ziehungslosigkeit zu retten. Und zu dieser Arbeit muss
ich immer bereit sein. Nur dass ich eine neue Sprache ler-
nen muss — (und auch meine alte Sprache wieder erlernen
muss — ihr miisst eben Geduld mit mir haben!), — so dass
wir den Weg in die Zukunft zusammen finden kénnen.
Ich bestehe aber darauf, dass heutzutage der Sachverstin-
dige der shoah (Vernichtung) nicht der Rabbiner ist. In
Adlers »Der verwaltete Mensch« findet sich ein kurzes
Gesprich von Franz Kafka:

Kafka: »Ein Henker ist heute ein ehrsamer, nach

der Dienstpragmatik wohlbezahlter Beamtenberuf.

Warum sollte also nicht in jedem ehrsamen Beam-

ten ein Henker stecken?«

Janouch: »Die Beamten bringen doch keine Men-

schen um!«

Kafka: »Und ob sie es tun! Sie machen aus den le-

benden, wandlungsfihigen Menschen tote, jeder

Wandlung unfihige Registraturnummern.«
Wir kommen zur Idee zuriick, dass wir vom Brot leben
und am Brot sterben. Die Verwaltung des Menschen hat
nicht mit Auschwitz aufgehort. Der Technokrat und der
Biirokrat verstehen das KZ besser als der Theologe. Die
erste Aufgabe, die erste Konsequenz von Auschwitz fiir
die Religion und die Theologie ist, dass der Weg zu unse-
rer eigenen Menschlichkeit wieder gefunden werden muss,
dass Menschen nicht Registraturnummern sind, Budh-
staben, die man einem starren Text eingliedert. Die Ge-
genwart der Beziehungslosigkeit muss die Zukunft der
Mitmenschlichkeit werden. Die Aufgabe kommt auf uns
zu durch die Vergangenheit; die brennenden Kerzen er-
neuern sich in jeder Jahreszeit.
Einst — es war vor ein paar Jahren - stand Paul Celan
in meinem Wohnzimmer in London. Er gab mir ein
Stiick Papier, auf dem er sein neuestes Gedicht geschrie-
ben hatte. »Denk dir«, — so fing es an:

Denk dir:

der Moorsoldat von Massada

bringt sich Heimat bei, aufs

unausléschlichste,

wider

allen Dorn im Draht.
Das Kontinuum jiidischer Existenz bewegt sich in jedem
Wort des Gedichtes lebendig. Adorno sagte, dass kein
Gedicht nach Auschwitz méglich ist. Aber dann kam Paul
Celan, und er inderte seine Meinung. Die »Todesfuge«
und »Engfithrung« bringen uns zur Erkenntnis der Ver-
gangenheit; und in dem Moorsoldaten von Massada se-
hen wir nicht nur die nahe Vergangenheit, sondern auch
die antike Zeit und die nahende Zukunft. Der Moorsol-
dat von Massada bringt sich Heimat bei, wider allen
Dorn im Draht. Israel ist eine Dimension innerhalb der
heutigen Theologie des Judentums und eine Konsequenz
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der Nazizeit. Das bedeutet nicht, dass man Biirokrat
werden kann, um alles abzuwiegen und zu vergleichen.
Die Tatsache Israel ist kein Ausgleich fiir ein einziges
Kind, das im Getto verhungerte. Jeder Versuch, fiir Gott
zu sprechen und das Dunkle mit dem Hellen zu verrech-
nen als ein nétiger Teil des himmlischen Plans, ist wider-
wirtige Anmassung, theologische Pornographie. In ver-
gangenen Zeiten hat das Judentum die Leiden mit Demut
empfangen, hat von den »yissurim shel ahavah« gespro-
chen, von der ziichtenden Liebe Gottes. Wir kdnnen diese
ruhige Wiirde der Mirtyrer mit Ehrfurcht betrachten, als
eine Antwort anderer Generationen in anderen Zeiten.
Aber wir diirfen dieses zeitbedingte Wort nicht aus der
Existenz der einzelnen herausbrechen, um es Gott anzu-
eignen als das einzige Wort fiir alle Zeiten. Wir diirfen
nicht fiir Gott sprechen. Und wir miissen unsere eigene
Antwort geben. Israels Antwort besteht »wider allen
Dorn im Draht«. Der neue Staat ist sich der Vergangen-
heit bewusst, und wenn er sagt, dass Massada nie wieder
fallen wird, so ist dies eine religisse Antwort auf den
Judenmord im ersten und letzten Zeitalter. Es ist eine
Antwort, dass die Juden in der Welt bestehen werden.
Aber damit ist es auch eine Antwort, dass das Judentum
bestehen wird. Unbewusste Dimensionen des religitsen
Lebens konnen auch in diesem Wort gehdrt werden. Das
Volk Israel bleibt doch Gottes Zeuge. Israels Existenz ist
nicht nur mit den Vélkern, sondern auch mit Gott. Und
Israels Existenz ist auch paradigmatisch, ist ein Zeichen.
Der Weg geht weiter: »Liuterung, Versshnung, Erldsung,
sie sind immer beides, sie sind der Weg und das Ziel.«
Leo Baeck schrieb diese Worte im Konzentrationslager.
Und er schrieb weiter:
»In einer Zeitwende hatte der Prophet dies den
»>Trost« genannt, den Trost, der von Gott kommt. Ge-
schichtliches, so wusste er, ist keine Endgiiltigkeit.
Stirker als alles ist dieser Trost, das Messianische.
Er hatte das Wort Gottes vernommen: >Ich bin, ich
bin der, der euch tréstet . . .«
Er wusste es, dass Trimmer und Staub und Asche kein
letztes sind, dass im Lebendigen ein Leben bleibt. Diesem
Volk verkiindete er es, dieses Gesetz seiner Existenz.
» Sicherlich, die Berge werden weichen und die Hiigel
wanken, aber meine Liebe wird nicht von dir wei-
chen und der Bund meines Friedens wird nicht wan-
ken, so spricht, der sich dein erbarmt, Er, der istc
(Jes 54, 10).
Das ist Gesetz und Gnade wie fiir dieses Volk, so
fiir alle.« (L. Baeck, Dieses Volk, S. 182)
Die Existenz Israels bleibt radikale Hoffnung fiir unsere
Zeit und fiir alle, die den Weg zur Mitmenschlichkeit
wieder finden wollen. Aber diese Antwort des Lebens
auf die Frage iiber Existenz nach Auschwitz kann nicht
einfach von uns iibernommen werden. Man kann sich ihr
zureihen durch aliya (wiederholte Erinnerung). Man kann
die Liebe und die Gnade und den Frieden fiir alle hier
sehen und danach handeln; aber die eigene Antwort muss
darauf folgen: die Antwort des Lebens in Deutschland,
die trotzige und ndtige Antwort, dass Juden und Juden-
tum in Israel und iberall in der Welt bestehen werden
und bestehen miissen.
Die theologischen und religidsen Konsequenzen der shoah
zeigen sich in unserem Leben, dunkle Linien in der Land-
schaft unserer Existenz. Ab und zu kdnnen wir ja den
Versuch machen, das Dunkle ins Wort zu fassen. Aber
nicht oft. Gedanken, die in das tote Wort hineinge-
schraubt werden, sterben aus. Sie werden manipuliert,
benutzt, abgenutzt; und dann vergisst man sie. Aber



Auschwitz muss in unserer Erinnerung bleiben: nicht,
weil wir das Leiden brauchen oder die Rache; nicht, um
das eigene Leiden den Leiden der Dritten Welt entgegen-
zusetzen und damit eine Absonderung von den Schul-
den und Siinden unserer Zeit zu erreichen. Falls wir,
und unsere Nachbarn, Auschwitz vergessen, wird sich die
Welt nicht indern.
»Einst kam einer der Gerechten Minner zu S’dom.
Er wollte die Einwohner von der Siinde und Stra-
fe retten. Und so wanderte er durch die Strassen
und iiber die Mirkte. Er predigte iiberall... die
Leute hérten auf zuzuhdren . . . Das Rauben und das
Morden hérten nicht auf. Eines Tages kam ein Kind
zu dem Gerechten Mann. >Du armer Fremdlings,
sprach es, >swarum horst du nicht auf? Siehst du denn
nicht, wie hoffnungslos es ist?«
>Ich sehe es.c
»Ja; aber dann — warum . . .2«
»Das werde ich dir sagen. Am Anfang war ich iiber-
zeugt, dass ich die Menschen indern kdnnte. Heute
weiss ich, dass ich das nicht tun kann. Jetzt tobe ich
nur und schreie nur, um dagegen zu kimpfen, dass
die Menschen mich dndern« (E. Wiesel, »One Gene-
ration Later«).
Theologische Fragen beziehen sich nicht nur auf Gott.
Sie beziehen sich auch auf den Menschen. Wir kommen
hier zusammen in einer besonderen Zwiesprache zwischen
uns selbst und dem anderen, zwischen unserer Hoffnung
und unserer Verzweiflung, aber auch in dem Dialog der
Religionen. Denn Auschwitz ist nicht nur das Problem
des Juden. Es ist das Problem des Christen; es ist beson-
ders das Problem der Christen. Gerade deshalb sind die
radikalen Theologen im Christentum so sehr gegen al-
le Traditionen gestellt. Sie greifen alles an; und sie zwei-
feln an Gott. Die radikalen Theologen im Judentum
greifen auch die Vergangenheit an; aber der Zweifel kon-
zentriert sich auf den Menschen. Zentral in beiden Auf-
fassungen ist die Realitit des Leidens. Aber hier baut
das Judentum auf das Leiden des Menschen; das Chri-
stentum hingegen baut auf das Leiden Gottes. Vor eini-
gen Jahren, auf dem grossen Kongress iiber die Religion
in Los Angeles, versuchte ich, dem gemeinsamen Streben
gerecht zu werden:
»Es ist méglich«, sagte ich, »dass der Christ ein tie-
feres Verstindnis fiir seinen Gott findet, indem er das
ganze Mass menschlichen Leidens, iiber das man heute
Kenntnis hat, in diesen Moment der Geschichte hin-
eingiesst, den man mit >Golgotha« bezeichnet. Aspekte
von Auschwitz werden hier Bestandteile von Gol-
gotha. Aber jeder, der kein gliubiger Christ ist, wird
sich gegen die Idee wehren, dass durch Auschwitz
Golgotha irgendeine Bedeutung oder Moralitit zu-
kommt. Fiir Moltmann sind ecce homo und ecce
deus ein Wort, geschrieben auf das Kreuz Golgothas.
Aber wir, die dieses Mysterium nur von der Ferne
sehen, wir kdnnen nur ecce homo sagen, wenn wir
Auschwitz sehen« (A.H. Friedlander, »Humanity
and Apocalypse«, Los Angeles 1972).
Wir haben viel Verstindnis fiir Rolf Hochhuth, einen
gliubigen Christen, wenn er Fragen stellt iiber das
Schweigen Gottes. Aber unsere Agenda bezieht sich noch
immer auf das Schweigen der Menschen in den dunklen
Tagen und Nichten von Auschwitz. Dass der Papst den
Platz besuchte, wo Beatus Maximilian Kolbe den Leidens-
weg ging, bedeutet daher viel.
Die Konsequenzen von Auschwitz innerhalb unserer Re-
ligion miissen erforscht werden. Kategorien des Denkens

iiber das menschliche Leiden haben immer in der Theolo-
gie existiert. Der Begriff Theodizee muss benutzt wer-
den; aber am Ende unserer Untersuchung, nicht am An-
fang. Man muss mit dem Erlebnis anfangen, doch das
Erlebnis kimpft gegen die Worter. Fiir jeden, der nicht
dabei war, bleibt es ein Mysterium. Wir wissen nur, dass
es war und nicht was es war. Der amerikanische Theo-
loge Arthur Cohen schreibt:

»Da ist etwas im Wesen des Denkens, das der

Ungeheuerlichkeit der Vernichtungslager fremd

bleibt... Das Denken und die Vernichtungslager

stehen sich feindlich gegeniiber... die Lager sind

nicht im Denken; nur im Gefiihl. Sie sind Trauma. ..

unterdriickt, aber gegenwirtig. .. der Sand des Ver-

gessens bedeckt alles, aber bringt nichts zu Ende. ..

Alles bleibt und muss erkannt werden.« (A. A. Cohen,

Leo Baeck Memorial Lecture 18, 1974)
Aber noch existieren Mahner und Fremdenfiihrer, die uns
in die Holle fithren kdnnen. Elie Wiesel ist der Dichter
und Theologe unserer Zeit, der uns durch das gebrochene
Wort an die Grenzen des Mysteriums fiithren kann. Vor
drei Jahren trafen sich dreissig Gelehrte in New York,
um Referate iiber Wiesels Schriften zu halten. Fast alle
von uns benutzten dieselbe Geschichte aus dem ersten
Buch, Nacht: es ist das paradigmatische Wort von der
Theologie nach Auschwitz. Es ist die Geschichte von den
zwel Minnern und dem Kind, von drei Galgen in Ausch-
witz:

»Das Lagerkommando weigerte sich als Henker zu

dienen.

Drei SS-Minner {ibernahmen die Rolle. Drei Hilse

wurden in einem Moment in drei Schlingen gesteckt.

»Es lebe die Freiheite, schrien die Erwachsenen.

Aber das Kind sagte nichts.

»Wo ist Gott? Wo ist er?« fragte einer hinter mir.

Die drei Stiihle kippten zu Boden . . .

Wir marschierten vorbei ... die zwei Minner lebten

nicht mehr. ..

aber das dritte Seil bewegte sich noch ... das Kind

war leichter und lebte noch . . .

Hinter mir hérte ich denselben Mann fragen: >Wo

1st Gott jetztd«

Und in mir hérte ich eine Stimme, die ihm antwor-

tete:

»Wo ist er? Hier ist er — er hingt hier am Galgen.c

In dieser Nacht schmeckte die Suppe nach Leichen.«

(E. Wiesel, Night, S. 77 f.)
Wie kann man dieses Erlebnis referieren? Das theologi-
sche Nachdenken wendet sich ja von der Erfahrung weg
mit jedem Versuch, Antworten zu geben. Aber wir miis-
sen trotzdem erkennen, dass Elie Wiesel uns hier etwas
sagt und dass wir eine Antwort schuldig sind.
In der Welt des Unglaubens und des Zweifels wird dieser
Text 6fters als die klassische Erklarung unserer Zeit iiber
den sogenannten >Tod Gottes« zitiert, als eine Erginzung
zu Nietzsches Wort. Dies ist ein Missverstindnis. Die Bii-
cher Elie Wiesels bilden ein Opus, in dem wir den Men-
schen mit allen seinen Schwichen erkennen — aber wir
finden auch das Unendliche, wie es sich in dem Menschen
und in der Welt finden lisst. Geheimnisvolle Boten — Pro-
pheten, Engel nach ihren Namen — reisen durch die Welt
und bringen Momente der Einsicht in die dunklen Jahre
der Verzweiflung. Diese Stelle in Wiesels erstem Buch
ragt allerdings iiber das Meer der Kommentare hinaus.
Christliche Denker — wie Moltmann, zum Beispiel, — fin-

5S.0.S. 80, Anm. 5.
(Alle Anmerkungen d. Red. d. FrRu.)
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den in den drei Galgen von Auschwitz die Situation von
Golgotha — dunkel belastetes Holz gegen den Horizont;
der letzte Moment: der Tod Gottes. Es besteht ja auch
eine verbliiffende Ahnlichkeit in dem Bild. »Wahrlich,
dieser ist Gottes Sohn gewesen«, sagte der rdmische
Hauptmann am anderen Platz. Aber hier sprach etwas
anderes. Sechs Millionen Kinder Gottes starben hier, und
es ist die Geschichte vom Tod und nicht von der Aufer-
stehung.
Merkwiirdigerweise ist es trotzdem eine Christin, Doro-
thee Solle, die uns das Bild so deutet, dass es theologische
Konsequenzen fiir das Judentum hat. Sie erklirt den
entscheidenden Satz, dass Gott »dort am Galgen hingte,
auf zwei Weisen:
»Erstens ist es eine Aussage iiber Gott. Gott ist kein
Henker — und kein allmichtiger Zuschauer (was auf
dasselbe hinausliefe). Gott ist nicht der michtige
Tyrann. Zwischen den Leidenden und den Leid-
machern, zwischen Opfern und Henkern ist »Gotts,
was immer Menschen mit diesem Wort denken, auf
der Seite der Leidenden. Gott ist auf der Seite der
Opfer, er wird gehdngt.« (Das Leiden, S. 181)
Dies ist ein neues Wort, aber auch ein altes Wort. Wir
hérten es schon im Talmud und Midrasch. »Die Schechina
(Gegenwart Gottes auf Erden) weint« ... »Die Schechina
geht mit uns ins Exil«. .. »Gott trauert, wenn seine igyp-
tischen Kinder im Schilfmeer sterben«... Die Leiden
Gottes sind uns wohlbekannt. Die grosse, wichtige Ein-
sicht besteht darin, dass wir das Leben nicht zum Mario-
nettenspiel machen, wo alle Entscheidungen hinter den
Kulissen stattfinden und wo der Mensch keine Verant-
wortung hat. Gott ist nicht das Bése der Welt. Gott leidet
auch. Aber, anders als in der Geschichte vom Kreuz, lei-
det er in jedem Menschenleben. Gott leidet mit uns, in
uns, durch uns. Und am Ende deuten viele Christen Gol-
gotha in dieser Weise.
Weiterhin diirfen wir nicht vergessen, dass Elie Wiesels
Erzdhlung kein theologisches Gleichnis ist. Die Erzidh-
lung ist Wahrheit, ist Erlebnis. Das Kind und die zwei
Minner lebten, wollten leben und wurden von den Na-
tionalsozialisten ermordet. Was immer wir auch mit den
religidsen und theologischen Konsequenzen fiir das Ju-
dentum erreichen, bedeutet wenig gegen die Tatsache, dass
der kleine Junge leben wollte und starb. So sagt auch
Dorothee Sélle:
»Zweitens ist es eine Aussage iiber den Jungen.
Wenn es nicht zugleich eine Aussage iiber den Jun-
gen ist, dann bleibt die Geschichte unwahr, und man
kann auch auf die erste Aussage verzichten. Aber wie
lisst sich die Aussage iiber den Jungen ohne Zynis-
mus machen? >Er ist auferstanden . . . er ist im Him-
mel« (das sind) klerikale Zynismen mit hohem Apa-
thiegehalt . ..
Die Bedeutung, die der Satz, dass es Gott ist, der
dort am Galgen hingt, fiir den Jungen hat, geht
nicht iiber die Bedeutung, die er fiir uns hat, hinaus.
Gott hat keine anderen Hinde als die unseren, die
fiir andere Kinder handeln kénnen.« (Das Leiden,
S. 182-3)
Der ethische Aktivismus, der sich in diesen Worten zeigt,
gehort auch zu den ersten Lehren des Judentums. Es ist
eine Konsequenz der Judenmorde, dass wir »Nie wie-
der!« sagen. Massada wird nicht wieder fallen. Dies ist
nicht nur ein Wort der Verteidigung. Es ist eine Ent-
scheidung gegen das Bose, gegen den Mord. Es ist eine
Entscheidung fiir das Kind, das durch uns und durch

unsere Handlungen weiter existiert.
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Die Geschichte vom Kind war Wahrheit; sie ist nicht zu
deuten, sie muss empfunden werden. Alle Geschichten von
Elie Wiesel, all seine Legenden, weitschweifenden Erzih-
lungen, Triume und Alptriume sind Wege zur Wahrheit,
die uns in unsere eigenen Wege hineinfiihren. Aber sie
sind auch Lehren des Judentums in unserer Zeit. Sie sind
Zeugnis; und Juden miissen Zeugen sein. Sie sprechen
vom einsamen Weg, der auch unser Weg ist. Und sie sehen
etwas Heiliges, Leuchtendes, das durch uns andere an-
spricht. Aber jeder hat seine eigene Botschaft. In merk-
wiirdiger Weise bringt Wiesel den gliubigen und den
zweifelnden Juden auf den gleichen Weg. Beide bauen
auf die Wahrheit, dass die dunkle Zeit in uns weiterlebt,
dass eine Antwort von unserem Leben verlangt wird.
Wiesel zeigt uns, dass wir im Glauben oder im Unglau-
ben leben kénnen; aber nicht in der Apathie und nicht
im Unwissen.
Andere Lehrer miissen auch gehort werden. Dichter und
Schriftsteller sehen auch oft am weitesten, und wir kdn-
nen den Weg zum Verstindnis fiir die Nazizeit in den
Novellen und Gedichten unserer Zeit leicht finden. Theo-
logen sind gewdhnlich langweilig. Aber einige sind es
nicht. Dr. Richard Rubenstein spricht fiir den Unglauben
und fiir die Verzweiflung. Er spricht fiir Elisha ben Abu-
ya und sagt »Let din v’let dayan« — »es besteht keine
Gerechtigkeit und keinen Richter!« Aber sein ehrlicher
Zorn gegen Dogmen, gegen Formeln, welche das Unaus-
sprechliche und Undenkbare bewiltigen wollten, dieser
Zorn ist ndtig in unserer Zeit. Auch bringt er uns zum
Verstindnis, dass der jiidische Glaube seinen Sitz im Le-
ben hat. Wir kénnen Auschwitz nicht vergessen, wir diir-
fen Auschwitz nicht vergessen. Trotzdem fordert Ruben-
stein uns auf, wenn nicht im Glauben, so doch in den
Hiusern des Glaubens weiter zu leben. Selbst falls es
keine Ordnung im Leben gibt, muss man sich das Leben
ordnen — und die Synagoge mit dem Ritus und dem zeit-
verstindigen Rhythmus (Regengebete, Erntefeiern) macht
uns vollstindiger. Unser Glaube widersteht seiner Skep-
sis — doch es ist wichtig, dass wir nicht bequem in unse-
rem Glauben leben.
Der Kirchentag fiihlt sich zur Hoffnung berufen. Und in
der Bibelarbeit heute morgen iiber Genesis 8 wurde ein
Gedicht von Gottfried Benn zitiert:

»Durch jede Stunde, jedes Wort,

blutet die Wunde der Schdpfung fort.

Fratze der Glaube, Fratze das Gliick

leer kommt die Taube des Noah zuriick!«
Aber Noahs Schiff reist weiter. Die Furcht ist Passagier
geworden — aber auch die Hoffnung. Die Hoffnung und
der Glaube sind nicht bequem, aber beide bestehen.
Emil Fackenheim muss erwihnt werden, wenn wir schon
nach dem Glauben nach Auschwitz fragen. Das neue
»Elfte Gebot«, von Fackenheim verkiindigt, spricht zu
jedem Juden: »Du musst leben. Du musst Jude bleiben —
sonst hat Hitler doch gewonnen.« Fackenheim ist Philo-
soph und Theologe. Ihm gebithrt Anerkennung als dem
verniinftigsten und gepriiften jiidischen Denker unserer
Zeit. Gottes Wege sind nicht die Wege des Menschen -
wir konnen seine Gedanken nicht zu uns hinunter brin-
gen. Fackenheim zeigt uns hier die Schwierigkeiten des
Denkens und des Glaubens; und er fijhrt uns zum Glau-
ben. Er ist Rabbiner und Philosoph — vielleicht mehr Phi-
losoph.
Eliezer Berkovits lehrt das Dogma vom bester panim;
Gott versteckt sich, zieht sich zuriick von der Welt. Auch
diese Lehre muss beachtet werden. Und die Erklirung
des Leidens als eine unvermeidliche Konsequenz der Frei-



heit des Willens wirkt iiberzeugend. Jedoch ist es schwer,
den ganzen Weg des traditionellen Glaubens zu gehen —
und es gibt beinahe zu viel Gewissheit bei ihm.
Mein eigenes Glauben und Suchen baut auf die Lehre von
Leo Baeck und auf das Erbe, welches aus dem Leben und
den Lehren der Rabbiner des Zeitalters nach der Zer-
storung Jerusalems zu uns kommt. Rabbi Akiba und
Rabbi Joshua hatten Verstindnis fiir das Leiden des Vol-
kes — und fiir das Leiden Gottes. Auch erkannten sie die
Barmherzigkeit Gottes, die auch in der Zeit nach Ausch-
witz erkennbar ist. Doch dies fithrt uns beinahe zu weit.
Hier ist nicht der Platz und die Zeit, eine Theologie von
Auschwitz zu entwickeln. Einfach vom Glauben zu spre-
chen kénnte zu einem Exorzismus fithren; und dazu sind
wir noch nicht bereit. Wie konnen wir Worte sagen, die
das Undenkbare fassen konnten? Wie konnen wir For-
meln mit dem Unaussprechlichen in Verbindung setzen,
als ob ein Exorzismus moglich wire? Wie konnen wir in
diesen Welten leben und Gott entschuldigen oder ankla-
gen? Trude Weis-Rosmarin versteht viel von Theologie.
Gerade deshalb sagte sie neulich in Los Angeles:
»Die Theologien der shoah, welche behaupten, dass
wir Auschwitz >gliubig« annehmen miissen als das
Emigma Gottes Weges mit den Menschen, rechtfer-
tigte das Schweigen des Papstes und alle, die durch
Wort und Tat Millionen Juden von den Gaskam-
mern hitten retten konnen und nicht die Hinde
rithrten. War Gott stumm und tat nichts, als Millio-
nen von Kindern ermordet wurden? Mit welcher
Rechtfertigung kann man dann Menschen anklagen,
dass sie nichts in der Auschwitz-Zeit gesagt haben,
dass sie nichts getan haben?«
Der Unglaube und der Glaube fiihren uns nicht in die
Wahrheit der geschichtlichen Ereignisse. Sie konnen uns
zum Mitmenschen fiihren. Sie konnen uns zur eigenen
Identitit helfen.
Vor vierzig Jahren, am 9. November, in der Reichspo-
gromnacht, wanderte ich durch die Strassen von Berlin,
meine Hand in der Hand meines Vaters. Aus dem Ver-
steck aufgetaucht, waren wir auf dem Weg nach Hause.
Es war frith. Hinter der Wohnungstiir hérten wir Stim-
men und Lachen. Der Weg fithrte uns zuriik in die
Strasse, durch klirrende Scherben, zuriick ins Versteck.
Jeder Schatten konnte ein Feind sein. In dieser Nacht
kam die Furcht zu mir und blieb in mir viele Jahre, und
ist noch da. Aber die Verzweiflung kam nicht, denn ich
war nie allein. Heutzutage sehen wir weniger die Furcht
in den Strassen. Aber die Apathie steht an jeder Ecke
und 6ffnet den Weg: Die Verzweiflung macht sich wie-
der heimisch in den Wohnungen der Welt! Der Mensch
lebt allein: er redet noch vor sich hin und spricht doch
nicht; kaum lebt er.
Wir miissen wieder miteinander sprechen. Und wir miis-
sen mit der Vergangenheit anfangen:
YITGADAL V'YITKADASH SHMAY RABBA...
Diese Briicke besteht noch. Sie fiihrt uns aber zu Gott,
zum Nachbarn und in die Zukunft.

B Christsein nach Auschwitz
Professor Dr. Friedrich-Wilhelm Marquardt,
Berlin: *

»Was sollen wir denn tun?«: nach Auschwitz. Wie im-
mer, liebe Freunde, ist dies die bedringendste und zu-
gleich doch ohnmidchtigste Frage. Mit ihr sind viele von

*8,0.S.77, Anm. 1, ibid. S. 595—609; Kaiser Traktat: S. 7—34.

euch hierhergekommen, Altere und Jiingere. Ob wir von
Auschwitz etwas gelernt haben, das entscheidet sich zu-
letzt daran, ob wir heute, wenigstens nachtriglich, wis-
sen, was wir tun sollen: damit es nie wieder zu einem
zweiten Auschwitz kommen kann — damit wir heute sen-
sibel genug sind, geistige Einstellungen zu erkennen,
politische Weichenstellungen auf ihre Folgen einschitzen
und Entwicklungen voraussehen zu konnen: die neue,
unheilvolle Anfinge sein kdnnten und denen gewehrt
werden muss. Wohl quilt uns die Frage, ob wir denn
schon so weit sind, nach praktischen Konsequenzen fragen
zu konnen. Sind wir nicht so dran, dass Auschwitz jetzt
erst beginnt, in unser Bewusstsein zu treten — dass vor
allem wir Alteren jetzt erst so weit sind, die Tatsachen
von Auschwitz an unser Inneres heranzulassen, jetzt erst
bereit dazu, uns unserer Schuld und Mitschuld an Ausch-
witz zu stellen? Und mit den praktischen Konsequenzen
steht es ja so: Wir konnen sie erst dann ziehen, wenn wir
das Ungeheure in uns hereingelassen haben, das Ausch-
witz war — wofiir: »Auschwitz« auch wieder nur eine
Chiffre, ein Symbol war —, und auch das Ungeheure; das
uns selbst mit hineinreisst ins Auschwitzer Verbrechen.
Dennoch wollen wir diese quilende Frage »Was sollen
wir denn tun?« nicht hintanstellen. Wir wollen mit ihr
beginnen. Nur sollten wir wissen, dass alles, was wir nach
Auschwitz heute allenfalls tun kénnen, nicht im entfern-
testen an das heranreicht, was Auschwitz uns heute an-
geht. Denn: Auschwitz gebt uns heute an als Gericht
siber unser Christentum, tiber die Art, wie wir Christen
waren und sind, ja mehr noch: — mit den Augen der Op-
fer von Auschwitz gesehen —: Auschwitz geht uns an als
Gericht iiber das Christentum selbst. Und: Auschwitz geht
uns an als ein Ruf in die Umkehr. Nicht nur unser Ver-
halten soll sich dndern, sondern unser Glaube selbst. Nicht
nur ethische Konsequenzen soll Auschwitz zeitigen, son-
dern Glaubenskonsequenzen. Auschwitz ruft danach, dass
wir heute das Wort Gottes ganz anders héren, als wir es
vor Auschwitz gehort haben, ganz anders, als es unsere
predigenden und Theologie lehrenden Viter uns iiber-
liefert haben. Die Umkebr betrifft das Wesen des Chri-
tentums, wie wir es bisher verstanden haben.

Doch reden wir zuerst vom Tun, ehe wir vom Wesen
reden.

I.

Was nach Auschwitz zu tun ist, braucht keine weitschwei-
figen und umstindlichen Begriindungen. Es ist klar in sich
selbst. Es setzt nichts anderes voraus, als dass wir willens
sind, wahrzunehmen, was aus den Opfern, die in Ausch-
witz geblieben sind, in unserem Gedichtnis geworden
ist — was aus denen geworden ist, die, unbegreiflich, dem
Holocaust entronnen sind —, schliesslich: was aus uns
selbst, in uns selbst geworden ist: dem Volk, das den
Titern ndher stand und steht als den Opfern.

Was aus ihnen und uns allen nach Auschwitz heute ge-
worden ist. Unser Thema heisst: »Christsein nach Ausch-
witz«. Wir sprechen nicht von dem Auschwitz der Ver-
gangenheit, wir erzihlen hier nicht noch einmal die Ge-
schichte von Auschwitz. Heute abend sprechen wir von
dem Auschwitz der Gegenwart.

Und damit sind wir bei dem, was Christen nach Ausch-
witz als erstes tun konnen und miissen. Christen halten
die Wunden offen. Genauer: sie tiuschen sich nicht dar-
iiber hinweg, dass die Wunden nach wie vor bluten.

Fiir jeden einzelnen von uns und ganz besonders fiir un-
sere Gemeindekirchenrite, Synoden und Kirchenleitungen
ist diese erste praktische Konsequenz schon eine der
schwersten. Denn die Stimmungslage in der 6ffentlichen
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Meinung, dazu das politische Kalkiil grosser Parteien und
gesellschaftlicher Organisationen liuft dem stracks zu-
wider, dass wir uns immer wieder vor den Spiegel unse-
rer tiefsten Negativitit rufen sollen. Das stort das ver-
stindliche politische Interesse an einem »positiven« Wert-
und Selbstbewusstsein, das stirkt vom Moralischen her
die Krifte des Zweifels an der Integritit unserer Gesell-
schaft, Und gerade an Christentum und Kirche richtet
sich die Frage: Wie lange denn noch? Ist es nicht endlich
Zeit, die Toten ihre Toten begraben zu lassen? Hat nicht
gerade die Kirche das Amt der Versshnung, der Schlich-
tung alles Streites, gerade auch des Gewissensstreites? Ist
nicht Vergebung der Siinden das Tiefste und zugleich das
Ganze ihrer Botschaft und zugleich ihre gesellschaftliche
Bedeutung? Deckt nicht wirklich die Liebe der Siinden
Menge?

Darauf antworten wir: So nicht! So verfiihrend, so nach
falschem gesellschaftlichem Nutzen bemessen, so ideolo-
gisch solltet ihr uns beim Evangelium nicht behaften.

Wie lange also noch? Wir antworten: Solange die Alp-
triume der entronnenen Opfer noch nicht ausgetriumt
sind. Solange ein Frieden, den wir gerne mit uns selbst
machen mochten, Liigen gestraft wird durch den Un-
frieden von Menschen, die Opfer in Auschwitz waren
und ihr Leben lang den character indelebilis, die unver-
lierbaren Stigmata des Opferseins an ihren Kérpern und
Seelen und in ihrem Geist mit sich tragen. Eine der ersten
Aufgaben von Christen und Kirchen besteht darin, unse-
rem Volk unermiidlich zu erzihlen, dass es noch heute
Zehntausende von Opfern gibt, die uns meiden miissen:
die sich geschworen haben, nie wieder einen Fuss auf
deutschen Boden zu setzen, die von Angsttriumen vor
einem deutschen Gesicht, von Lauten aus einem deut-
schen Munde geschiittelt sind — die vielleicht mit ihrem
Kopf zu vergeben und zu vergessen bereit sind, die es
mit dem Herzen aber nicht vermdgen. Wie soll irgend-
einer von uns Frieden haben kénnen mit sich selbst, der
wie ein Abscheu des Menschengeschlechts gemieden wer-
den muss von seinen Opfern. Im Gegenteil bestiinde eine
wichtige christliche Aufgabe darin: zu lehren, wie man
leben kann als Mensch, der von Menschen gemieden wird.
Ein Ethos und eine Ethik des Gemiedenseins wire ein
Schritt der Umkehr und wirklich praktische Hilfe fir
uns sieg- und macht- und selbstbewusste Christen zu-
gleich.

Wie lange also noch? Solange auch diejenigen Opfer, die
oft mit Zittern und Zagen in unser Land zuriickgefunden
haben — nicht nur sich selbst, sondern oft genug bewusst
auch uns zuliebe —, dennoch unter uns leben, wie das
jiidische Volk in den Passah-Nichten seiner Verfolgungen
immer gelebt hat: die Lenden gegiirtet, die Schuhe an den
Fiissen, den Stab in der Hand - auf gepackten Koffern,
in dauernder heimlicher Unruhe, ob die deutsche Nach-
kriegsgesellschaft ihr Dasein tragen kann, es ertriglich
macht, ob nicht die Seele aufgepeitscht wird von zu vie-
len, zu schweren Erinnerungen, von Zeichen eines ge-
schichtlichen Kreislaufs, von sich andeutenden Wieder-
holungen. Auch die, die wieder hier sind, haben unter
uns noch nicht wieder eine bleibende Statt gefunden. Was
wissen eigentlich wir Christen von der inneren Situation
der unter uns iiberlebenden Juden, Zigeuner, Kommu-
nisten und Homosexuellen? Wer spricht und wie
spricht jemand iiber sie? Wer ist bei uns so tief beteiligt
an der Art und der Anstrengung ihres Uberlebens, dass
er davon mit Vollmacht Kenntnis geben konnte? Vom
medizinischen Tatbestand des sogenannten >KZ-Syn-
droms< war manchmal in Zeitungen und in der Wissen-
schaft die Rede: den kaum einzuordnenden seelischen
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Folgen des Uberlebens. Aber eines sind wissenschaftliche
Namen, ein anderes die Ubernahme des Mit-Lebens mit
den Uberlebenden und notwendig auch das dazugehérige
Mit-Leiden. Dass wir so wenig davon wissen, wie sehr
Auschwitz in seinen menschlichen Folgen Gegenwart ist,
und dass es, wenn wir es wissen, uns nicht im tiefsten
dazu engagiert, den Leuten ins Gesicht zu springen, die
alles begraben und vergessen haben wollen, das ist Zei-
chen neuer, heutiger Teilnahmslosigkeit an Auschwitz,
hat immer noch etwas von der universalen Kilte, die
iiberall um die Orte der Vernichtung ausgebreitet ist.
Wielange noch? Ich habe ein Semester lang in Amster-
dam in einer jiidischen Familie gelebt, die mich nur sehr
widerwillig aufgenommen hat. Ich habe erlebt, was es
ausloste, als damals — wesentlich durch Minner unserer
Kirche veranlasst - um Entlassung der drei Kriegsver-
brecher gebeten wurde, die in Breda gefangen sind. Ich
werde nie vergessen, wie die diinne Haut der heilsamen
Zeit bei meinen Gastgebern aufriss und in den Tagen und
Nichten einer schlaflosen Woche ihr dunkles Geschidk in
allen Einzelheiten wieder hochkam. Vielleicht hat es
ihnen geholfen, es nun vor einem Deutschen erinnern zu
kénnen. In der Amsterdamer Judengemeinde gab es in
dieser Woche eine leidenschaftliche Diskussion, in ganz
Holland schwere seelische Zusammenbriiche und auch
Todesfolgen. Da habe ich ein Gesetz kennengelernt, von
dessen Existenz ich bis dahin nichts geahnt hatte. Es be-
steht ein innerer, {iber das Seelische ins Physische reichen-
der Gleichgewichtszusammenhang zwischen der Méglich-
keit, als Opfer von Auschwitz zu iiberleben, und dem
Wissen, dass wenigstens einzelne der Quiler und Mérder
von einst heute im Gefingnis sitzen. Werden sie entlas-
sen, wird auch nur die Méglichkeit ihrer Entlassung dis-
kutiert, wird sie gar von Deutschland her gefordert und
sind dann christliche Kirchenminner dafiir treibende
Krifte, dann zerbricht dieses Lebensgesetz des Gleich-
gewichts. Es wire véllig absurd, hier das berlihmte » Auge
um Auge, Zahn um Zahn« wirksam zu sehen. Nicht um
ein geistiges, sondern um ein seelisch-psychisches Gesetz
handelt es sich, um allervitalste Schichten der Anstren-
gung, iiberleben zu kénnen. Wer unter uns ahnt davon
etwas? Wieviele von uns wissen das?

Wielange also noch? Es ist unsere Teilnahmslosigkeit
nach Auschwitz, die die Selbstmorde so vieler Uberleben-
der mitzuverantworten hat. Paul Celan, Thadeus Bo-
rowski, Nelly Sachs — »an den Unaussprechlichkeiten des-
sen, was in Auschwitz geschah und wovon doch zu reden
gewesen wire, zugrunde gegangen«, nicht nur, weil in
Auschwitz das Wort im Schweigen versank, sondern auch,
weil nach Auschwitz dem Stammeln und dem Schweigen
keine Ohren aufgetan waren, es zu héren. Jean Amery,
der im vergangenen Dezember seinem Uberleben ein Ende
setzte, starb, weil niemand im deutschen Sprachraum ihm
das Gefiihl geben konnte, bei uns wirklich noch gebraucht
zu werden.

Hier liegen fiir mich die letzten Griinde dafiir, dass Ver-
jihrung der NS-Verbrechen nicht eintreten darf. Hier
unterscheidet sich auch die Frage der Verjihrung von
NS-Verbrechen von der Verjihrung anderer Morde.
Nicht aus politischen, nicht aus moralischen, nicht aus
ethischen Griinden darf Verjihrung nicht sein — sondern
um der Lebensmoglichkeit der Uberlebenden willen®. Der
Lebensfaden iiberlebender Opfer droht zu reissen, wir
toten sie nachtriglich, wenn wir ihnen heute den Boden
der Gerechtigkeit ihres Uberlebens entziehen.

2 Vgl. Verjihrung von NS-Verbrechen — rechtliche Lage und morali-
sche Verpflichtung, in: FrRu XXX/1978, S. 129—135.



So lange noch! Bei den Majdanek-Prozessen in Diissel-
dorf ist soeben, im Juni 1979, eine demonstrierende
Gruppe in den Prozessaal eingedrungen. Das Gericht hat
sich vor ihr zuriickgezogen. Thr Name heisst: » Vereini-
gung der Shne und Téchter der jiidischen Deportierten
in Frankreich«. Bis ins wievielte Glied wird also Ausch-
witz Gegenwart bleiben? Wir wissen es nicht. Dass erst
Kindern und Kindeskindern die Zihne stumpf werden
von den Hirlingen, die ihre Viter gegessen haben, ist
genaues biblisches Zeitmass. Mit ihm miissen wir gerade
dann rechnen, wenn wir als Christen nicht mehr wahr-
haben wollten, dass Gott die Siinden der Viter zuordnet
den Kindern noch des dritten und vierten Gliedes. Wie
lange Auschwitz Gegenwart ist, wissen wir nicht. Nur:
dass wir solange ihm gegenwirtig bleiben miissen, wie es
Gegenwart ist — nicht etwa nur in Erinnerung, sondern
in seinen iiberlebenden Opfern und in den von ihrem
Uberlebenmiissen mitgezeichneten Séhnen und Téchtern.
Ohne dies flichen wir Gegenwart. Uns gegenwartsfihig
halten — das ist das erste, was wir nach Auschwitz tun
sollen.

IT.

Margarete und Alexander Mitscherlichs Wort von der
»Trauerarbeit« ist in vieler Munde. Ein ohnmichtiges
Programm. 1945 hitten wir alle ja in die Psychoana-
lyse gehort, um unsere versteinerten Herzen loszuwerden.
Das ist nicht geschehen. Es konnte nicht geschehen.

Aber nun sind im Januar [1979] diese vier Holocaust-
Filme gelaufen. Nun kam da irgend etwas in Bewegung
in uns, was wir nicht genau benennen kénnen und was
nun auch schon wieder in die Unbewusstheiten des hekti-
schen Alltags hinabgleitet. Es war hoffnungsvoll, als mehr
Menschen denn je die Schattenbilder der Erinnerung be-
schworen® und als da erkennbar wurde, wieviel mehr wir
doch alle gewusst haben von den namenlosen Verbrechen,
die damals in unserem Namen geschahen. Hoffnungsvoll,
als von drohenden familiiren Katastrophen berichtet
wurde, weil Frauen und Minner und Kinder sich endlich
gegenseitig befragten und weil nun der Bann des Ver-
heimlichens voreinander gebrochen wurde, unter den Zii-
gen geliebter Menschen die Fratze der Titerschaft, der
Mitwisserschaft, des Sympathisantentums hervorblickte,
man voreinander Angst bekam. Da tat der Bau der Liige
einen grossen Fall, auf der Ehen und Familien gebaut
hatten. Da bekamen junge Menschen endlich wahre und
ehrliche Viter und Miitter, nimlich: schuldige Viter und
Miitter. Da endlich war den Jiingeren die Gelegenheit
gegeben, sich selbst zu erkennen.

Dies war und bleibt ~ wie immer es mit psychoanalyti-
scher Trauerarbeit bestellt sein mag — die Stunde der
Seelsorge. Nach Auschwitz muss uns sehr bange sein, ob
wir in der Kirche die treuen Hirten haben, die uns vor
Auschwitz fehlten, die nicht nur zum grossen Ganzen das
Wort zu nehmen verstehen, sondern auch den Mut und
das Herz haben fiirs Grosse im Kleinen, dafiir, dem Ver-
heerenden der Weltgeschichte im Kleinmenschlichen zu
begegnen, den grossen Versklavermichten in den Herzen
der einzelnen zu widerstehen. In unserer evangelischen
Kirche scheint ein Geist der Seelsorge mehr und mehr zu
schwinden, vor grossen wichtigen Perspektiven ins bloss
Individuelle und minder Wichtige abgedringt zu wer-
den. Und doch entscheidet sich’s hier, was aus uns wird.
Ob wir ehrlich werden und ehrlich bleiben konnen. Daran
hingt das, was man Zivilcourage nennt, denn Mangel an
politischer Zivilcourage ist immer Ich-Schwiche. Daran

3 Vgl. dazu u.a.: 40 Jahre danach..., in: FrRu XXX/1978, S. 20
bis 34.

hingt, ob die paar, bei denen es nach Auschwitz zu wirk-
lichen Erschiitterungen gekommen ist, Helfer fiir Bewil-
tigung von Schuldgemeinschaft finden. Vor allem hingt
daran: ob man auch die Jugend ehrlich, nimlich wirklich
urteilsfihig machen kann. Eine der schwierigsten Folgen
von Auschwitz in unserem Volk war der durch unsere
Verdringungen der Jugend auferlegte Zwang, sich total
dispensieren zu miissen von der ilteren Generation. Wo
so unglaubwiirdig behauptet wurde: Wir alle hatten da-
mit nichts zu tun, da konnte die Folge nur sein: Mit
euch Unglaubwiirdigen haben wir nichts zu tun. Weil wir
uns weigerten oder weil wir jedenfalls unfihig waren,
den Jungen am eigenen beschimenden Beispiel die Ge-
schichte und Gegenwart zu erkliren, stiessen wir sie in
jenen Pauschalismus ihrer Vorstellungen hinein, die eine
der Ursachen des Radikalismus sind. Wer nicht in Men-
schen denken lernt, muss notwendig in abgezogenen Theo-
rien, Begriffen und Parolen denken lernen. Aber gerade
hier haben wir Christen und hat die Kirche ihre zweite
wichtige Aufgabe nach Auschwitz. Seelsorge konnte zwi-
schen den Generationen helfen, indem sie selbst in Men-
schen denken lernt und uns am Individuellen urteilsfihig
macht. Freilich bedeutet auch diese seelsorgerliche Auf-
gabe: Die Kirche und wir Christen miissen aufriihren
helfen, nicht zudecken. Denn Hilfe und Vergebung der
Siinde, die man von uns erwartet, gibt es nicht ohne Auf-
decken und Aufwecken der Siinde, die man uns, die auch
wir uns selbst am liebsten verwehren.

Seelsorge. Wir werden mit Sicherheit da iiberall auch auf
unsere eigenen Alptriume stossen. Denn wo bisher so viel
verdringt worden ist, da nisten sich iiberreich Straf-
phantasien ein, Projektionen der in uns rumorenden
Schuld. Triume: vom Abgeholtwerden vor Tagesanbruch.
Von der Fahrt ins Gefingnis. Vom peinlichen Verhér.
Von der Strafkolonie. Unsere sadistisch-masochistische
Seelenstruktur findet ihre Bilder in unserer Gegenwart
und jiingsten Vergangenheit, sie bedarf des »Hollen-
Breughel« nicht. Die Symbole unseres Unbewussten erfiil-
len sich mit den Erfahrungen unserer kollektiven Bindun-
gen. Die immer wieder aufschiumende, aus dem Irratio-
nalen schdpfende Angst vor den Russen, die die Zwangs-
triume von der >Gelben Gefahr¢ oder dem blutigen
»Weltjudentum« abgelést haben: >die Russenc sind das
seelische Symbol der Geissel unserer Schuld; es muss seel-
sorgerlich genauso mit aufgeldst werden wie alle Angst-
triume der Fremdenfeindschaft, gleich gegen wen sie sich
richten: Sie waren schon immer die Wurzel der Juden-
vernichtung.

IIIL.

Aufs engste hingt das seelsorgerliche Lernen zusammen
mit der grossen, uns unendlich belastenden Frage nach
den Massstiben der Prozesse, die weiterzufiihren sind. Die
allgemeine Ablehnung des Kollektivschuld-Gedankens
nach 1945 und bis heute hat unsere Justiz in den denk-
bar engsten Urteilsraum des Individualstrafrechts zuriick-
getrieben. Dieses Individualstrafrecht ist an sich ein hoher
humaner Wert. Nur nachgewiesene Einzeltaten kdnnen
abgeurteilt werden. Und doch ist es nach Auschwitz ganz
unertriglich, zu sehen, woran die Opfer sich erinnern
konnen, die Titer aber nicht — welche Einzelheiten der
Erinnerung die Verteidiger von den Opfern als Zeugen
erzwingen wollen — und mit welchem Mitteln — und auf
welchen Details die Richter nach geltendem Recht beste-
hen miissen: riicksichtslos gegen die Qual des Erinnerns,
gegen das Versagen nicht etwa des Gedichtnisses, sondern
der Seelen und der Ausdrucksmoglichkeiten der Opfer;
hier gibt es keinen Gott, der geben konnte zu sagen, was

89



sie heute immer noch zu leiden haben um unserer Form
der Gerechtigkeit willen. Unertriglich, wenn vor dem
Versagen der Seele h6heres Recht weichen und beschuldig-
te Schuldige wegen Mangels an Beweisen freigegeben
werden.

Ich rechne es zur Mitverantwortung der Kirchen, dass die
Massstibe des Niirnberger Gerichtshofes nicht ins deut-
sche Strafrecht ilibergegangen sind, dass die Norm eines
Verbrechens gegen die Menschlichkeit, gegen das Mensch-
sein von Menschen, und so: gegen die Menschheit selbst,
nicht zu einer juristisch einklagbaren Norm geworden ist.
Wie immer rechtstheoretisch gut oder problematisch die
Reditsgedanken des Niirnberger Gerichtshofs gewesen
sein mogen — ihre Absicht war, die Zusammenhinge mit
zu erfassen, die zum Verbrechen gehdrten, es moglich
machten, ihm — verbrecherisch selbst — zuarbeiteten. Ge-
rade nicht die einzelne Tat, das Tatsystem war das Ver-
brechen von Auschwitz. Fiir das Verbrechenssystem gab
es kein Recht, es war erst am Verbrechen selbst zu ent-
decken und zu schaffen. Die Tat des Téiters war nur im
Umkreis des Tatenzwangs und Tatendrangs zu werten,
und Teilnahme am System des Tatendrangs und Taten-
zwangs musste auch dann ein Tat-Bestand sein, wenn es
nicht zu direkter Titerschaft kam. Es hitten gerade die
evangelischen Christen und Kirchen nach Auschwitz An-
wilte fiir ein weiteres Tat-Verstindnis sein kénnen und
miissen. Nicht weil gerade sie den tiefsten Zusammen-
hang aller Tat-Siinden mit der Erb-Siinde, mit der kol-
lektiv verschuldeten Menschheit, zu verkiindigen haben.
Vielmehr vor allem, weil Jesus ihnen in der Bergpredigt
die Vorfelder erschlossen hat, in denen sich die iiblen
Taten zusammenzubrauen pflegen, der Gift-Sumpf, der
ausgetrocknet werden miisste, wenn das Tatverbrechen
vermieden werden sollte. »Du sollst nicht tdten«: Das
trifft den Titer, aber es trifft zuvor schon einen jeden,
der seinem Bruder ziirnt und ihn verachtet — den, der
unversdhnt mit seinem Bruder zum Altar geht, — der
jedes Unterwegs-Bleiben mit seinem Gegner ablehnt. In
jedem Titer und Toter von Auschwitz und erst recht
hinter jedem von ihnen standen welche, die ihrem Bruder
Israel, Bruder Kommunist, Bruder Pole, Bruder Zigeuner,
Bruder Homosexueller ziirnten, mit ithm sich nicht ver-
sohnen wollten und darum nicht mit ihm auf dem Wege
bleiben wollten, von dem sie sich und ihren Gottesdienst
apart halten wollten. In ihm und hinter ihm stand jeder
antijiidische Christ, jede judenverichtliche Bibelausle-
gung, jede antikommunistische Parole, jeder Fremden-
hass, jedes sog. >gesunde Volksempfinden« in sog. sittlichen
Angelegenheiten. Hitten wir Christen die Bergpredigt
Jesu auch nur fiir eine Sekunde soziologisch ernst genom-
men, hitten wir aus dem Vorfeld des Verbrechens aus-
scheren kdnnen und hitten gelernt, in welchen Tiefen
jedes Verbrechen seinen selber verbrecherischen Zusam-
menhang besitzt. Und wir wiren dann entsprechend sen-
sibel fiir die Zwinge und Gesetze gewesen, die vor jeder
Einzeltat liegen. Hier liegt die dritte Aufgabe, dass wir
sie tun.

Es geht, mit anderen Worten, um die Konkretheit von
Schuld- und Tat-Erkenntnissen in der Kirche. Darin sind
wir Christen ja bis heute ungeiibt. Im Stuttgarter Schuld-
bekenntnis war mit keinem Wort von den Juden, mit
keinem von den Verbrechen der Massenvernichtung die
Rede, geschweige denn von ihren Zusammenhingen und
Hintergriinden. So besassen wir keinen Sinn fiir das An-
gemessene der Niirnberger Leitgedanken, weil eigene
konkrete Selbsterkenntnis uns nicht ins Tat-System riick-
te. Wiirde aber unsere Schulderkenntnis gegeniiber Juden
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und Kommunisten, Polen und Zigeunern und Homo-
sexuellen heute konkret, dann wiren wir entbunden zu
einer Kampagne fiir eine Neufassung und Anwendung
des Niirnberger Rechts in unserem Strafrecht, erst recht
zu einer Kampagne dafiir, dass wir Deutschen in der
Bundesrepublik uns den Beschliissen der Vereinten Natio-
nen anschliessen, die Verbrechen gegen die Menschlichkeit
fir unverjaihrbar erklirt haben. Das wire das Dritte, dass
wir es tun.

Iv.

Es gilt, die Erinnerung der Opfer zu wahren und ihr
Gedichtnis nicht versinken zu lassen in den anonymen
Massen aller der Opfer, die Jahrtausende der Menschen-
geschichte gefordert haben. Das ist eine Aufgabe, die sich
vor-allem den Jiingeren stellt. Mit Recht sind sie leiden-
schaftlicher interessiert an den Vernichtungsverbrechen,
die heute immer weiter geschehen: an den Abgriinden
von Folter und Morden, an Lagerquilereien und Dissi-
dentenverfolgungen, an der Preisgabe von Millionen von
Menschen in den Hungertod durch die Wirtschaft der
reichen Gesellschaften, an der unheimlichen Kriegsvoraus-
sage des Bundeskanzlers im Zusammenhang mit der Un-
fahigkeit, unser Wirtschaftssystem zu indern, an My Lai.
Aber die Kehrseite der neuen Sorgen und Verantwortun-
gen ist auch das Verdringen der Gegenwart von Ausch-
witz. Schweigen wir von dem Gesindel, das immer lauter
die Wahrheit der Verbrechen einfach leugnet, von Liigen-
wissenschaftlern, die solchen Wahn in die Welt setzen.
Welches Weiterquilen der Opfer, welche Art, die Uber-
lebenden in den Irrsinn zu treiben, indem man ihnen die
Wahrheit ihrer Erinnerung, die Realitit ihrer Lebens-
und Todeserfahrung bestreitet. Welche Entwiirdigung,
den alten Vater der Anne Frank heute wieder, heute im-
mer noch vor ein Hamburger Gericht zu zitieren, um die
Echtheit der Tagebiicher seines Kindes zu beweisen gegen
den Wahn der Bestreitung, der heute sogar unser Recht in
Anspruch nehmen kann. Weit gespenstischer empfinde ich
die Tatsache, dass heute unter allen Opfern von Ausch-
witz die judischen Opfer zur reinen Formsache erklirt
werden, dass nimlich iiberall nach »Juden von heute: ge-
fragt wird, als stiinde das Judesein nach Auschwitz wie
eine leere Hiille zu beliebiger Neuausfiillung bereit: die
Paldstinenser seien die Juden von heute. — 1968 verstan-
den viele Studenten sich als die Juden von heute — die
von den widerwirtigen Berufsverboten Betroffenen seien
die Juden von heute. Und Gorleben sei der Holocaust
von heute, las man im Mirz an den Autos von Demon-
stranten. Tiefer vernichtet, radikaler ausgeléscht kann das
Judentum nicht mehr werden, als dass ihm jetzt auch noch
sein unverwechselbarer Name geraubt, es zu einer be-
liebig auswechselbaren Funktion des 6ffentlichen Bewusst-
seins und seiner Propaganda entleert wird. So hat es
christlicher Antijudaismus durch zwei Jahrtausende ge-
halten, wenn Christen sich die wahren Juden, die Kirche
sich das »wahre Israel< nannte. Der christliche Namenraub
fithrte nach Auschwitz, im heutigen Namenraub, in der
heutigen Entleerung der Juden zu einer blossen Sprach-
hiilse triumphiert nach Auschwitz der Geist von Ausch-
witz. Unser Bewusstsein mag die Gegenwart und Gegen-
stindlichkeit der gequilten und der heute ums Uberleben
sich quilenden jiidischen Existenz nicht ertragen. Wir
lieben den Idealstaat Israel; detn obstinat mit seinem
Uberleben sich und die iibrige Menschheit quilenden Ju-
denvolk versagen wir mehr und mehr unsere Sympathie,
rauben ihm die Ehre seines Namens. Das ist der Anti-
judaismus, in dem wir stehen; er hat mit dem Antizio-
nismus begonnen, er findet seine notwendige Folge in der



Entleerung des jiidischen Namens. Thn haben wir Chri-
sten zu unterlassen. Unsere vierte Aufgabe ist die Rettung
des jidischen Namens — um uns selbst vor dem eiskalten
Zynismus zu retten, der sich der Beliebigkeit und Aus-
tauschbarkeit aller Opfer und der Sklaverei der Men-
schenverachtung unterwirft.

Vv

Das Gedenken der Opfer kann nicht wahr sein ohne das
Gedenken der Titer. Es gilt, unsere Verbrechen zu inte-
grieren, auch ihre Namen zu bewahren, sie dem Verges-
senwerden zu entreissen. Als Eichmann gefasst wurde,
kannte kaum ein Deutscher seinen Namen. Vom Schrek-
ken des jiidischen Volkes wussten wir schlicht nichts, wir
waren lange nach Auschwitz immer noch so uninformiert
und uninteressiert wie vor und wihrend Auschwitz. Un-
ser Bewusstsein will nicht standhalten, es weicht ins All-
gemeinste zuriick. Angesprochen auf unseren Landsmann,
wissen wir nicht viel von ihm. Wir sollen und wollen
aber von ihm wissen. Nicht um Siindenbdcke zu haben,
die wir in die Wiiste schicken konnen, um uns selbst zu
befreien. Sondern um uns selbst als ihre Genossen zu
sehen. Hannah Arendt hat am Eichmann-Prozess die
Banalitit des Bosen aufgeklirt. Kein Verbrecher ist ein
Teufel. Ein jeder: Mensch wie du und ich, einer von uns.
Es war falsch, als der Bayerische Rundfunk den Film
»Ein deutsches Leben« nicht in seinem Schulprogramm
zuliess: der Kommandant von Auschwitz, Hoess, sei hier
zu >normal« gezeichnet worden. Als wire er nicht normal
gewesen wie jeder von uns. Und als wiire es nicht hochste
pidagogische Aufgabe, uns im Banal-Bosen wiederzuer-
kennen. Die christliche Verkiindigung verwehrt jede Illu-
sion {iber das Bése. Auch der Teufel wire, begegnet man
ihm, nur ein gefallener Engel. Das Evangelium kennt
weder ein schonfirberisches noch ein didmonisierendes
Welt- und Menschenbild. Es kann den Heiland nur unter
den Mordern sehen. Wer Christus ohne sie haben will, hat
auch nicht Thn. Der Opfer gedenken wir erst, indem wir
uns unter allen drei Kreuzen versammeln. Es gilt auch
hier: in Menschen denken! Uns nicht hinter Schicksals-
michten verbergen, sondern uns bei unserem Namen
rufen lassen: Hier bin ich, einer neben Eichmann, einer
neben Boger. Was wire denn sonst: deutsche Ehre?

Was sollen wir also tun?

VI

Sensibel sein fiir alles, was sich wiederbolt. Es geht wirk-
lich nicht, der Jiidischen Gemeinde in Deutschland das
Schreien zu iiberlassen iiber die alarmierenden Zeichen
neonazistischer Bewegungen. Und erlauben Sie mir zum
Praktischen auch dies. Dass wir uns 35 Jahre nach Ausch-
witz politisch in mehr als einem Mitlidufer darstellen und
wiedererkennen miissen, hat seine Richtigkeit, es ent-
spricht uns wirklich, es sieht uns Zhnlich. Aber wir sollten
dies nicht mit Stolz feiern. Die Scham, dass es immer
noch so sein muss, stiinde uns besser an. Unser Volk kénn-
te sich tiefer einigen, wenn man sich nicht unempfindlich
hielte fiir das Schmerzliche dieser Tatsache. Hans Filbin-
ger hat gezeigt, dass man von Politikern keine reinigen-
den Bekenntnisse erwarten kann. Der neue Bundesprisi-
dent wire eine Wohltat und eine moralische Kraft, wenn
er seine Lebensgeschichte nicht Biographen und Journa-
listen iiberliesse, sondern sie mit ein bisschen Kollektiv-
scham, die sein grosser Vorginger Heuss empfahl, uns als
ein auf seine Weise ebenfalls »deutsches Leben« selbst
erzihlte.

Damit aber verlasse ich den Umkreis der Frage: »Was
sollen wir tun?« Meine Antworten konnen niemanden

befriedigen, ihnen haftet etwas v6llig Unangemessenes an,
und man spiirt: Auschwitz ist nicht zu bewiltigen. Fiir
mich war das Beklemmendste in den Nichten des Holo-
caust-Films die von Jugendlichen an Eugen Kogon ge-
richtete Frage nach Strategien des Uberlebens in einem
Vernichtungslager wie Auschwitz. In der jungen Genera-
tion rechnen also welche mit der Wiederbolbarkeit von
Auschwitz. Sie glauben nicht an das historisch Einzig-
artige und Einmalige von Auschwitz. Es hat auch keinen
Sinn, es thnen historisch andemonstrieren zu wollen. Denn
es ist zuletzt gar nicht entscheidend, ob es so etwas wie
Auschwitz noch nie gegeben hat; es hat so etwas wie
Auschwitz nach meiner Uberzeugung noch nie gegeben.
Historisch wichtiger ist aber wohl die Erkenntnis: Weil
Auschwitz einmal wirklich war, darum kann es immer
wieder fiir mdglich gehalten werden. Auschwitz hat eine
weltgeschichtliche und seelische Entsetzensperspektive ge-
schaffen, von der wir uns nicht befreien kénnen. Alle
fortschrittlichen Elemente der modernen Zivilisation wa-
ren bei der Errichtung und Durchfithrung der Massen-
vernichtung vereinigt mit ihren Interessen: Wissenschaft
und Technik, Staat und Gesellschaft, biirokratische Mich-
te mit ihrem Organisationsgenie und die fantasiereiche
Wirtschaft, das Recht, das kollektive Unbewusste und das
deutsch-christliche Kulturbewusstsein; alles Kréfte, durch
die wir auch heute unser Leben gestalten und sichern und
die sich gutteils revisionslos weiterentwickelt haben auf
der Linie, an der auch Auschwitz lag. Auschwitz steht
nicht am Ende der barbarischen Antike, sondern am An-
fang der modernsten Moderne. Vergebens fragen wir
nach Umkehr, denn niemand ist bereit, dies ganze Le-
benssystem umzukehren, das zu jenen Taten dringte
und zwang. So ist wohl die Axt uns schon an die Wur-
zel gelegt. Fragen wir im Ernst: Was sollen wir denn
tun: nach Auschwitz?, so miissten wir wissen, was wir
tun sollen, um der Axt ihr Handwerk zu legen. Aber hat
denn das Christentum dazu noch eine Vollmacht und
eine Kraft?

VIL

Nach dem Holocaust ist mit der Ohnmacht und der Ver-
weigerung unseres Handelns das Christsein selbst in Fra-
ge gestellt.

Es wird in Frage gestellt durch die Fragen der Opfer:
wie wir Christen mit dem Holocaust eigentlich fertig
werden. Es ist in Frage gestellt durch unsere Hilflosigkeit,
darauf zu antworten.

Zu erzihlen ist hier von der Bewegung einer sog. »Holo-
caust-Theologie« in Amerika, mit der dort seit Jahren
Juden und Christen beschiiftigt sind. Sie erreicht uns in
Deutschland erst in den letzten Monaten, und man kénnte
denken, dass hier einfach eine neue Modewelle heranrollt:
die Theologie zum Film. Aber dem ist nicht so. Die Filme
waren nur ein popularisierter Ausdruck dieser viel ilte-
ren und tiefer gehenden Bewegung in Amerika.

In ihr kommen mehrere Griinde zusammen. Vor allem
der: Ein Bann l6st sich, der iiber den Opfern lag. Eine
dreissigjahrige Inkubationszeit des Entsetzens geht zu
Ende. Erst langsam kommt zur Sprache, was seit Ausch-
witz die Seelen, den Verstand, die Sprache geldhmt hatte.
Erst jetzt beginnt man, Erfahrungen zu artikulieren, zu
ordnen, zu stammeln: Wie konnte das geschehen? Wie
konnte das zugelassen werden? Wo waren die Mitmen-
schen, die hitten helfen kénnen und sollen? Warum kam
denn wenigstens der Messias nicht, zu retten? Wo war
denn Gottes Gerechtigkeit? Wo blieb denn Gott selbst?
Erst jetzt droht man zu versinken im Wirbel dieser un-
l8sbaren Fragen. Erst jetzt scheint sich zu entscheiden,
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ob der Glaube verstummen muss, ob er womdglich am
Ende ist. Erst jetzt: dreissig Jahre nach Auschwitz.

Die Todesruhe des Entsetzens wurde in Amerika auf-
gestort von der Vietnam-Erfahrung dieses Volkes. Sollte
auch diese Nation fihig sein zu dhnlichen Verbrechen?
Sollten auch in ihrer Gesellschaft Krifte und Strukturen
kiltester Menschenfeindschaft und Gottlosigkeit alle
Hemmungen niederwalzen konnen, wie es in Deutsch-
land geschehen war?

Und gleichzeitig hatte man zu bangen um den Bestand
des Staates Israel, suchte in den Christen wenigstens heute
Genossen der Sorge um das jiidische Volk.

Auf eine merkwiirdige Weise richtete sich die Hoffnung
auf uns Christen in Deutschland, auf Erkenntnisse der
Bekennenden Kirche, Was hatte sie zu Auschwitz zu sa-
gen? Was wusste diese evangelische Theologenkirche in
Deutschland iiber die Gerechtigkeit und das Leben oder
den Tod Gottes in Auschwitz? Wie haben die Christen in
Deutschland auf die Anfechtung Gottes durch den Tri-
umph des B&sen geantwortet? Was hatte der Zeuge Diet-
rich Bonhoeffer dazu gesagt? Was kdnnte der Freund und
Helfer der Juden Heinrich Griiber zu alledem antworten?
Amerikanische Juden und Christen reisten in unserem
Land herum, suchten, wen sie finden mochten, studierten
die Geschichte des Kirchenkampfes, sprachen mit vielen
von uns: und sammelten nur enttiuschende Ergebnisse.
In der Judenfrage hatte auch die Bekennende Kirche ver-
sagt, zu Auschwitz hatte auch sie kein Wort. Antijudais-
mus leitete auch nach Auschwitz weiter die theologischen
Uberzeugungen so vieler im Lebenseinsatz bewihrter
Christen. Dass Auschwitz Gottes Wille war, war die tief
iiberzeugte Antwort, die der amerikanische Rabbiner
Rubenstein 1961 von Heinrich Griiber erhielt; fiir diesen
Rabbiner war diese Antwort ein Wendepunkt seiner ei-
genen Uberzeugungen: an diesen Gott, der Auschwitz
nicht nur zulisst, sondern will, war nicht mehr zu glau-
ben. Er liess ihn fallen und glaubte nur noch an Gott:
»die heilige Nichtsheit«, und an seinen »Messias, den
Tod«; »denn nur der Tod, kein anderer Messias, sei nach
Auschwitz gekommen«. Rubenstein erzihlte von dieser
Begegnung zu Hause immer wieder und stirkte dort die
Uberzeugung: Mit dem Christentum ist es durch und
durch nichts, da seine besten Leute noch heute Auschwitz
mit Gottes Willen rechtfertigen kdnnen. Solche Folgerun-
gen Rubensteins waren extrem, sie waren nicht fiirs ganze
Judentum typisch.

Andere Rabbiner machten ihre Glaubenslage nicht so
abhingig vom Zeugnis christlicher Theologen. Sie fragten
ihre eigene jahrtausendealte Tradition durch: Geben die
Viter Israels Trost und Antwort auf das Elend, das
unserer Generation widerfahren ist, wissen sie Trost Got-
tes? Ein kanadischer Rabbiner, Emil Fackenheim, fragte
alle Antworten der Viter in Bibel und Talmud, in Got-
tesdienst und philosophischer Tradition ab, wie Gott mit
dem weltgeschichtlichen Ubel zusammengehe; was ist mit
Gottes Gerechtigkeit, wenn das Bose so iber uns kom-
men kann, dass es uns ganz zu vernichten droht? Uralte
Fragen Israels, Hiobs Frage, die Frage der Babylonischen
Gefangenschaft, nach der Zerstorung des Tempels in Je-
rusalem, nach dem Misslingen der Jiidischen Freiheits-
kriege, Israels Frage bei jedem neuen Pogrom. Aber keine
der alten Antworten, fand Fackenheim, stimmen zu
Auschwitz. Kann man Auschwitz Gottes Strafe nennen
wegen irgendeines Ungehorsams seines Volkes? Aber fir
wessen Schuld denn? Fiir eine Schuld der Vergasten, die
sich wie der Gottesknecht als Schafe zur Schlachtbank
fithren liessen? Fiir eine Schuld ihrer Viter, die dem Gott
Israels treu geblieben sind, sich nicht haben taufen lassen
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und dadurch in der Tat mitverantwortlich wurden dafiir,
dass es noch so viele jiidische Juden zum Vernichten gab?
War Auschwitz ein stellvertretendes Opfer, das Israel
darbringen musste? Aber fiir wen eigentlich? Fiir die
Mérder, die die Opfer in die Gaskammer trieben? Oder
war Hitler etwa wirklich ein Werkzeug Gottes, um Israel
zu lehren, eine Geissel Gottes, wie Nebukadnezar? Schon
Titus konnte die Juden so nicht mehr sehen, als er sie aus
Jerusalem vertrieb. Schon im Jahre 70 und erst recht
nach dem verlorenen Freiheitskrieg 135 n. Chr. fanden
Juden das Tor der Gebete zu ihrem Gotr verschlossen,
nur das Tor der Trinen stand ihnen noch offen, sonst
aber war ein Eiserner Vorhang niedergelassen zwischen
Gott und seinem Volk. Eigenes Unrecht konnten sie nicht
mehr entdecken und h8rten nur noch Gott selbst schreien
iiber das Unrecht, das Er, Er allein, iiber sein Volk hat
kommen lassen, als es den Rémern unterlag. Hat Gott
den Bund gebrochen?

Alle solche Gedanken kdnnen nach dem Holocaust jiidi-
sche Theologen nicht mehr denken. Nur eine Antwort
kennen sie: Von Auschwitz her fillt Israel ein Gebot ins
Gewissen: Thr Juden, gebt Hitler nicht noch nachtriglich
recht. Etwa so, dass du, iiberlebendes Israel, jetzt auf-
héren wolltest, Israel zu sein, dass du jetzt, deines Uber-
lebens iiberdriissig, an Selbstmord auch nur denkst, dass
du aufhértest, jiidisch dasein zu wollen und dich an die
gleichmacherischen Forderungen dieser Welt verlorest, —
dass du etwa jetzt bereit wirest, deinen Gott preiszu-
geben. Wohl — so héren sie die Stimme von Auschwitz —
hat dein Gott dich preisgegeben. Er ist dir untreu ge-
worden. Aber Hitler feierte noch heute seinen letzten
Sieg uber dich, wenn du’s deinem Gott vergelten woll-
test mit deiner Untreue gegen ihn. Schrei Thm, deinem
Verriter, ins Gesicht: »Dennoch bleibe ich stets an dir«
~ und bleibe ein obstinater, widerspenstiger Jude.

Liebe Freunde: Wie mag das alles uns Christen beriihren?
Unsere Schuld hat uns jedenfalls nicht annihernd so im
Kern erschiittern konnen wie die Qual des Uberleben-
miissens die Juden. Ob man nach Auschwitz noch beten
konne, wurde der Berliner Bischof Dibelius gefragt. In
seiner Abschiedspredigt 196€ antwortete er darauf: »Seit
Auschwitz hast du deine Nerven verloren, das ist alles.«
Irgendwie hat der Bischof damit jene Unberiihrtheit und
wohl auch Unberiihrbarkeit des christlicien Glaubens be-
wiesen, die Juden an uns nur als zynisch und Zeichen
letzter Unwahrheit unseres Gottesglaubens ansehen kén-
nen: Auschwitz — nichts als eine Nervensache!

Gewiss sind uns nach Auschwitz grosse neue Glaubens-
wahrheiten zugewachsen, die unsere Umkehr fordern und
fordern: Antijudaismus ist Siinde gegen den Heiligen
Geist, — Gott hat sein Volk nicht verstossen, — Gottes
Bund ist nicht gekiindigt, ~ dem Volk blieb sein Land
verheissen, — die Zerstreuung unter die Volker ist nicht
die einzige Lebensform fiir das jiidische Volk, es kann
sich, wie alle Volker unter Gottes Himmel die Notord-
nung eines eigenen Staates geben, — und Israels Treue zur
Tora begriindet sein Nein zu Jesus Christus. Ein unge-
heuerer Zuwachs an theologischer Erkenntnis, den wir
Christen dem iiberlebenden Israel verdanken. Aber jetzt
stellt sich heraus, dass alle Erneuerung, die wir auch hier
in unserer Kirchentagsarbeitsgemeinschaft errungen ha-
ben, ein Missverstindnis gewesen sein kénnte. Wir haben
die Klammer nicht bemerkt, in der das in der Erfahrung
Israels alles stand: die tiefste Erschiitterung seines Got-
tesglaubens, die Verzweiflung an Gottes Verstummen,
das Entsetzen iiber seinen Verrat, sein Verschwinden ins
Leere. Wie immer wir nach Auschwitz gelernt haben
mogen, uns an Israels Wegen zu beteiligen ~ im Tiefsten



haben wir wohl auch jetzt noch nichts von der Wirk-
lichkeit Israels gewusst, haben es uns jedenfalls nicht
betreffen lassen. Ja, es stellt sich eine Dimension, die
fiirchterlichste, unserer Schuld, jetzt erst heraus: dass wir
nicht nur am Leben Israels, sondern auch an seinem Glau-
ben schuldig geworden sein kénnten. Soviel wir uns wohl
Miihe gegeben haben mochten, aus Feinden zu Freunden
Israels zu werden: Wir waren es ohne Israels Gottes-
erschiitterung, ohne uns der gleichen geistigen Verdamm-
nis ausgesetzt zu sehen, in der der Glaube an den Gott
Abrahams, [saaks und Jakobs, der doch der Vater unseres
Herrn Jesus Christus ist, nach Auschwitz gestiirzt ist.
Bestsirzung iiber unsere Gottes-Unerfabrenbeit — das
kennzeichnet Christsein nach Auschwitz.

Es war ja niemand von uns aufs Maul geschlagen. Mir
ist nur ein einziges Zeugnis des Schweigens bekanntge-
worden. In Dahlem begann Helmut Gollwitzer seine
Busstagspredigt am 16. November 1938, nach der Po-
gromnacht, mit den Worten: »Wer soll denn heute noch
predigen? Wer soll denn heute noch Busse predigen? Ist
uns nicht allen der Mund gestopft an diesem Tage? Kon-
nen wir heute noch etwas anderes als nur schweigen?
Was hat nun uns und unserem Volk und unserer Kirche
all das Predigen und Predigthéren geniitzt die ganzen
Jahre und Jahrhunderte lang, als dass wir nun da an-
gelangt sind, wo wir heute stehen, als dass wir heute
haben so hereinkommen miissen, wie wir hereingekom-
men sind?> Was muten wir Gott zu, wenn wir jetzt zu
ihm kommen und singen und Bibel lesen, beten, predigen,
unsere Siinde bekennen, so, als sei damit zu rechnen,
dass er noch da ist und nicht ein leerer Religionsbetrieb
abliuft! Ekeln muss es ihn doch vor unserer Dreistigkeit
und Vermessenheit, Warum schweigen wir nicht wenig-
stens? Ja, es wire vielleicht das Richtigste, wir sissen
heute hier nur schweigend eine Stunde lang zusammen,
wir wiirden nicht singen, nicht beten, nicht reden, nur uns
schweigend darauf vorbereiten, dass wir dann, wenn die
Strafen Gottes, in denen wir ja schon mittendrin stehen,
offenbar und sichtbar werden, nicht schreiend und ha-
dernd herumlaufen: Wie kann Gott so etwas zulassen?
- ach, wie viele von uns werden’s dann ja tun und in ihrer
Blindheit keinen Zusammenhang sehen zwischen dem,
was Gott zuldsst, und dem, was wir getan und gelassen
habent.« — Aber zum Schweigen hat uns das Geschehen
eben nicht gebracht. Doch was haben wir zu reden ange-
sichts des Geschehens?

Die Frage: Wie konnte Gott das zulassen?, muss uns im
Halse steckenbleiben. »Denn nicht aus dem Staube geht
Unbheil auf, nicht sprosst aus der Erde das Leid«, horen
wir bei Hiob (5, 6. 7); »vielmehr der Mensch erzeugt das
Leid, und die Séhne der Glut fliegen hoch«. Wie konnten
wir das zulassen?, ist die einzige Frage, die gilt, wenn
Gott noch lebt und gerecht ist in seinem Schweigen.

Liebe Freunde. Auch wir haben eine Fiille von Antworten
in unserer Tradition bereit, dass Gott durch das ge-
schichtliche Ubel und durch Ozeane von menschlicher
Schuld nicht widerlegt werden kann. Wir wissen um den
ritselhaften, verborgenen Gott, der weit iiber den Men-
schenkindern, gottlich in sich selbst, lebt und in seiner
Ferne ein Gericht ist iiber alles Menschenwesen. »Als die
Israeliten am Sinai das Wort »>Ich« horten« — das erste
Wort der Zehn Gebote: »Ich« bin der Herr, dein Gott —,
»da verliessen alle Seelen Israels ihre Leiber und flohen
zu ihm hin, wie es heisst: »Wenn wir seine Stimme hé-
ren, werden wir sterben« (5 Mose 5, 25). Hitte Gott wie
4 Vgl. 30 Jahre danach: Zum 9. November 1968. Busstagspredigt; ge-

halten am 16. 11. 1939 von Prof. D. Dr. Helmut Gollwitzer, Berlin.
In: FrRu XX/1968, S. 25 f. (Anm. d. Red. d. FrRu).

am Sinai so etwa in Auschwitz »Ich bin« gesagt und so
Israels Leben in sich zuriickgenommen? — »Ihr seid meine
Zeugen, spricht der Herr; ich bin Gott. Wenn ihr nicht
meine Zeugen seid, bin ich nicht Gott.« Hérte er auf,
Gott zu sein, als sie in Auschwitz aufhdren mussten,
Zeugen zu sein? — »Wenn ich Gott preise, dann ist er
lieblich, und wenn ich ihn nicht preise, dann ist er sozu-
sagen lieblich in sich selbst.« Konnte Gott iiber Ausch-
witz méglicherweise nur noch lieblich sein in sich selbst? —
Diese drei Texte aus jiidischer Tradition halten es fiir
moglich, dass Gott ohne Menschenlob und Menschen-
zeugnis ganz in sich selbst bleiben kann, der er ist, ge-
waltig in sich selbst, auch lieblich, doch lieblich nur in
sich selbst. Aber wer ist Gott ohne seine Lobsianger? Wer
ist Gott ohne seine Zeugen? Was wissen wir vom Gottes-
zeugnis in Auschwitz?

Wir wissen von denen, die mit dem Sch’ma Jisrael auf
den Lippen ins Gas gegangen sind. Wir wissen von der
erschiitternden Geschichte, die Elie Wiesel aus Auschwitz
erzihlt (und die ein Grundtext der Theologie nach dem
Holocaust geworden ist): Wie drei Hiftlinge in Ausch-
witz gehenkt wurden, ein dreizehnjihriger Junge unter
ihnen, der zu leicht wog, als dass die Schlinge um seinen
Hals ihn schnell hitte ersticken konnen. Wie dieses Kind
einen schrecklich langen Todeskampf hat kimpfen miis-
sen, wie die Hiftlinge darum herum antreten und dem
ohnmichtig zusehen mussten, wie aus dem hinteren Glied
plotzlich eine Stimme zu horen war: »Wo ist Gott?«,
und wie eine andere Stimme fliisterte, erschreckend, un-
vergesslich: »Da, da ist Gott.«

Gott in Auschwitz? Liebe Freunde. Vielleicht ist es un-
vermeidlich, dass Christen versuchen, Auschwitz mit
einer Kreuzestheologie zu bewiltigen. Vielleicht miissen
Christen, wie Papst Johannes Paul II. es in der vorigen
Woche getan hat, Golgatha in Auschwitz suchen und
Auschwitz als das Golgatha unserer Zeit erkennen?®; in
jedem Opfer von heute das Opfer Jesu Christi sich wie-
derholen sehen. — Doch stocke ich. Auch der Schliissel
einer Kreuzestheologie schliesst zu glatt, kdnnte uns zu
leicht zur Hand sein. Wir wissen auch dann immer schon,
was wir zu sagen haben. Jesu Tod, verkiindet das Wort
Gottes, geschah ein fiir allemal, kennt keine Wiederho-
lung. Jesu Tod, verkiindet das Wort Gottes, ist nichts
ohne seine Auferstehung von dem Tode, ohne das Leben
Gottes. Wo ist in Auschwitz Auferstehung? Wo in der
Theologie nach Auschwitz das Leben Gottes; der soge-
nannten Holocaust-Theologie ist es gerade fraglich ge-
worden. Irrt also Gottes Wort iiber Jesu Tod?

Und wo vor allem wire in Auschwitz das Zeugnis der
Menschlichkeit Gottes gewesen? Gerade wir Christen, die,
anders als Israel, dem menschgewordenen Gott trauen,
die im wahren Gott zugleich den wahren Menschen be-
kennen wollen, im Gottessohn den Menschensohn lieben
— Ecce homo, seht: den Menschen — waren in Auschwitz
nicht Zeugen der Menschlichkeit Gottes, sind in Auschwitz
nicht briiderlich neben Israel, geschweige denn an die
Stelle Israels getreten — den einen Pater Maximilian
Kolbe ausgenommen -, gerade unser Glaube an die
Menschlichkeit Gottes ist den Opfern von Auschwitz
widerlegt worden; und wir kénnen nicht mehr wider-
sprechen. Wie Israel irre wird an Gott in seiner Gerech-
tigkeit, so macht Auschwitz uns Christen irre an der
Menschlichkeit Gottes, und so: am Wesen des Christen-
tums.

5S. u.S. 9.

Neue Literatur: Yeboshua Amir u.a.: Auschwitz als Herausforde-
rung fiir Juden u. Christen (s. u. S. 152).

(Alle Anmerkungen d. Red. d. FrRu.)
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In Irrsal und Wirrsal des Gottesgedankens auch wir.
Theologie bricht zusammen nach Auschwitz. Und es tiber-
kommt uns das Grauen vor allen theologischen Antwor-
ten, den behenden, vor den Unerschiitterlichkeiten unseres
Gewissens, unserer Gewissheiten.

Aber vielleicht, vielleicht kann solch Grauen die Wende
werden. Vielleicht die Erschiitterung der Anfang. Das
Evangelium begann damit, dass ihn alle Jiinger verliessen
und flohen. Neuer Glaube entsteht aus dem Zusammen-
bruch alter Gewissheiten. Wenn Christen doch heute ihre
stoische Gelassenheit verlieren konnten. Wenn sie doch
heute, statt nach theologischen Antworten zu greifen,
nach Gott schrieen. Wenn sie doch heute sich neben das
Israel stellten, dem die Stimme von Auschwitz fides
obstinata, Glauben entgegen dem alten Gott, befiehlt.
Vielleicht liesse der alte, treue Gott sich dann erbitten,
und siehe: Er machte uns neu.

Ich schliesse mit den letzten Worten des Vortrags unseres
unvergessenen Robert Raphael Geis am Hannoverschen
Kirchentag 1967: »Das Wort des Glaubens in unserer
Zeit kann und will nicht mehr pompos-deklamatorisch
sein, es ist das >vielleicht« eines zaghaften Hoffens. Doch
auch das Wort von Gottes erbarmender Liebe heisst: viel-
leiche. Vielleiche? . .. Vielleicht.«

2 Die achte Tagung des internationalen
katholisch-jiidischen Verbindungs-
komitees zwischen der rémisch-
katholischen Kirche und dem Judentum

(Regensburg, 22.—25. 10. 1979*/")

Die achte Jahresversammlung des internationalen Ver-
bindungskomitees zwischen der r&misch-katholischen
Kirche und dem Judentum fand in Regensburg statt.
Das Verbindungskomitee setzt sich zusammen aus Re-
prisentanten der romisch-katholischen Kirche und sol-
chen des internationalen jiidischen Komitees fiir inter-
religidse Konsultationen (IJCIC).

Die Bedeutung der in der Bundesrepublik abgehaltenen
Tagung wurde durch ein Telegramm von Bundeskanz-
ler Helmut Schmidt an Weihbischof Karl Fliigel hervor-
gehoben:

»Da Sie sich zum ersten Mal in einer deutschen Stadt
versammeln, erinnert uns dies nicht nur daran, wie ernst
die Folgen der Entfremdung und des Mangels an Ver-
stehen zwischen religidsen Gemeinschaften sind, aber
auch daran, wie wichtig die Aufgabe ist, einen Dialog zu
suchen auf dem Hintergrund einer belastenden gemein-
samen Erfahrung. Ich glaube, dass Sie in Threm Ta-
gungsverlauf Einblicke gewinnen werden, die die Be-
reitschaft zur Toleranz und zum Dialog nicht nur auf
religidser Ebene fordern werden. Was die Juden in den
schmerzlichen Jahren des Nationalsozialismus zu erlei-
den hacten, ist eine Last, die auch Ihre Bestrebungen in
Regensburg angeht. Aus diesem Grunde médhte ich Th-
nen meine Dankbarkeit aussprechen, dass Thr Treffen
in der Bundesrepublik Deutschland stattfindet.«

Die Arbeitssitzungen der Konferenz fanden im Hause
Heuport der Didzese Regensburg statt.

#*1 Entnommen mit freundlicher Genehmigung seiner Redaktion aus
»sidic. journal of the service international de documentation judéo-
chrétienne«, Rom (XII. No. 3 — 1979, S. 29—30): (Presseverlaut-
barung).

Aus dem Englischen iibersetzt.

t Zuvor 12.3.1979 in Rom (vgl. FrRu XXX/1978. S. 13 ff.; 5. u,
Anm. 2).

(Alle Anmerkungen d. Red. d. FrRu.)
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Zwei vordringliche Themen wurden auf dieser Konfe-
renz besprochen: Religionsfreibeit und Erziehung zum
Dialog in einer pluralistischen Gesellschaft. Zum ersten
Thema wurden zwei Papiere vorgelegt: Das Recht auf
Religionsfreibeit von Msgr. Franco Biffi, Prisident der
Lateran-Universitit (Rom), und Religionsfreibeit aus
jhidischer Sicht von Dr. Robert Gordis, Professor fiir
Bibelwissenschaft, Jewish Theological Seminary of Ame-
rica (New York).

Das Papier von Msgr. Biffi gab einen Uberblick von der
Lehre der romisch-katholischen Kirche iiber die Reli-
gionsfreiheit nach Darstellung des sich darauf beziehen-
den Dekrets des Zweiten Vaticanums und darauf folgen-
der pipstlicher Verlautbarungen. Er analysierte aus der
Stellung der Kirche sich ergebende Folgerungen in be-
zug auf das Verhiltnis zwischen Religionen und zwi-
schen Kirche, Gesellschaft und dem Staat.

Professor Gordis umriss die Stellung des Judentums zur
Religionsfreiheit aus biblischer, historischer und philoso-
phischer Sicht. Er legte den Begriff der Religionsfreiheit
aus der Sicht jiidischer Tradition dar. Die Diskussion der
beiden Papiere zeigte Konvergenzen der grundlegenden
Begriffe und Ahnlichkeiten von Problemen, denen sich
die beiden religiosen Gemeinschaften auf dem Gebiet
der Religionsfreiheit gegeniibersehen.

Zum zweiten Thema wurden Papiere vorgelegt von Dr.
Eugene Fisher, dem Sekretir der nordamerikanischen
rémisch-katholischen Bischofskonferenz fiir katholisch-
jidische Beziehungen, von Dr. Giinter Biemer, Professor
fir Pidagogik und Katechetik, Universitit Freiburg i.Br.,
und von Dr. David Silverman, Professor fiir Religion,
Jewish Theological Seminary of America, New York.
Die Papiere der katholischen Seite behandelten das drin-
gende Bediirfnis, neue Lehrmethoden und Lehrpline auf
dem Gebiet des katholisch-jidischen Dialogs auf allen
Ebenen der Erziehung zu entwickeln. Professor Silver-
man analysierte das Phinomen des Pluralismus in der
zeitgendssischen Gesellschaft und seine Folgen auf dem
Gebiet der Erziehung zum Dialog. Er diskutierte die
Probleme und Moglichkeiten zur kreativen Behandlung
des Pluralismus.

Zusitzlich zu den beiden Hauptgegenstinden erdrterte
Dr. Willehad Eckert OP, Prior des Klosters Walberberg,
laufende Stromungen des Antisemitismus. Danach legte
Bischof Fliigel einen detaillierten Entwurf vor von der
Arbeit der Deutschen Bischofskonferenz, der des Zentral-
komitees der Deutschen Katholiken (ZdK) und des Ra-
tes der Evangelischen Kirche in Deutschland zur Be-
kimpfung des Antisemitismus, zur Férderung des christ-
lich-jiidischen Dialogs in Deutschland und zur Férderung
wissenschaftlicher Forschungsarbeit.

Das Verbindungskomitee nahm Kenntnis von dem kiirz-
lich versffentlichten »Traktat iiber die Juden« von Pro-
fessor Mussner. Die Arbeit ist ein hervorragender Bei-
trag fiir das Studium der Bedeutung des Judentums fiir
das Christentum. Beide Delegationen anerkannten den
in Zusammenarbeit und gegenseitigem Verstehen erreich-
ten Fortschrite, seitdem das Komitee 1971 seine Arbeit
aufnahmi/2.

Die jiidische Gemeinde Regensburg veranstaltete einen
Empfang fiir beide Delegationen im Haus der dortigen
jiidischen Gemeinde.

2 Zuvor: 14.—16. 12. 1971 in Paris (vgl. FrRu XXII1/1971, S. 93 {.);
18.—20. 12. 1972 in Marseille; 4.—6. 12. 1973 in Antwerpen; 7.—10.
1.1975 in Rom (in: FrRu XXVII/1975, S.65f.); 1.—3.3.1976 in
Jerusalem (in: FrRu XXVIII/1976, S. 3); 28.—30. 3. 1977 in Vene-
dig (in: FrRu XXIX/1977, S. 96 f.).



Der Oberbiirgermeister von Regensburg gab einen Emp-
fang fiir die Teilnehmer der Konferenz im historischen
Rathaus. Oberbiirgermeister Dr. Friedrich Viehbacher
begriisste sie, und ihre beiden Vorsitzenden, Prof.
Shemaryahu Talmon (Jerusalem) und Msgr. Charles
Moeller (Vatikan), hielten Ansprachen. Bischof Dr. Ru-
dolf Graber hiess die Delegationen herzlich willkommen,
und Bischof Fliigel verlas das oben erwihnte Telegramm
von Bundeskanzler Schmidt. Die Teilnehmer wiirdigten
den inspirierenden Vortrag des Chors der Akademie fiir
katholische Kirchenmusik.

Zum Abschluss der Sitzung besuchten die Delegationen
das frithere Konzentrationslager in Flossenburg. Es wur-
den Gebete fiir die hier gestorbenen jiidischen und christ-
lichen Opfer gesprochen, und Bischof Fliigel legte einen
Kranz zu ihrem Gedenken nieder.

Anwesende Konferenzteilnehmer:
Von jiidischer Seite:

Fritz Becker, World Jewish Congress (Rom) — Rabbiner
Balfour Brickner, Union of American Hebrew Congre-
gations (New York) — André Chouraqui, Jewish Coun-
cil in Israel for Interreligious Consultations (Jerusalem)
— Dr. Ernst Ludwig Ehrlich, Europa-Direktor der B’nai
B’rith (Riehen, Schweiz) — Théodore Freedman, Direk-
tor des Bezirks der B'nai B’rith (New York) — Dr. Jo-
seph L. Lichten, Konsultor der B'nai B'rith (Rom) -
Gerhart M. Riegner, Generalsekretir des World Jewish
Congress (Genf) — Zachariah Shuster, Konsultor des
American Jewish Committee (Paris) — Prof. Shemaryahu
Talmon, Prisident des Jewish Council for Interreligious
Relations in Israel (Jerusalem) — Rabbiner Marc Tanen-
baum, American Jewish Committee (New York) — Dr.
Paul Warszawski, Assistant Director, Latin American
Jewish Congress (Buenos Aires) — Prof. Michael Wyscho-
grod, Senior Konsultor, Synagogue Council of America
(New York) — Rabbiner Robert Gordis, Professor am
Jewish Theological Seminary (New York) — Prof. Da-
vid Silverman, Jewish Theological Seminary (New
York) — Rabbiner N. P. Levinson, Landesrabbiner von
Baden (Heidelberg) — Juan Rosengold, Prisident der
Jiidischen Gemeinde (Regensburg).

Von romisch-katholischer Seite:

Prof. Dr. Giinter Biemer, Universitit Freiburg i. Br. —
Msgr. Franco Biffi, Prisident der Lateran-Universitdt
(Rom) — Dr. Jacques Marcel Dubois OP (Jerusalem) —
Bernard Dupuy OP, Sekretir der Kommission fiir die Be-
ziehungen mit den Juden der franzdsischen Bischofskonfe-
renz und Direktor der »ISTINA« (Paris) — Dr. Wille-
had Eckert OP, Dominikanerkonvent St. Albert (Wal-
berberg) — Dr. Eugene J. Fischer, Sekretir der nordameri-
kan. kath. Bischofskonferenz fiir die Beziehungen mit den
Juden (Washington DC) — Weihbischof Karl B. Fliigel
(Regensburg) — Dr. Heinrich Gross, Universititsprofes-
sor (Regensburg) — Dr. Hanspeter Heinz, Direktor des
Generalsekretariats des Zentralkomitees der Deutschen
Katholiken (ZdK) (Bonn-Bad Godesberg) — Msgr. Geor-
ge Higgins, Social Action Dpt. NCCB (Washington) —
Roger Le Deaut CScp, Prof. fiir Chalddisch-aramiische
Literatur am Pipstlichen Bibelinstitut (Rom) — Msgr.
Jorge Mejia, Sekretir der vatikanischen Kommission fiir
die religidsen Beziehungen mit den Juden (Buenos Aires)
— Msgr. Charles Moeller, Vizeprisident der vatikani-
schen Kommission fiir die religisen Beziehungen der
katholischen Kirche mit den Juden und Generalsekretir
des Sekretariats zur Forderung der Einheit der Christen
(Rom) — Msgr. Francis J. Mugavero, Bischof von Brook-

lyn (New York) — Professor Dr. Franz Mussner, Uni-
versitit Regensburg (Passau) — Msgr. Erich Salzmann,

Sekretariat fiir die Férderung zur Einheit der Christen
(Rom).

3 Zweite akademische Konsultation
von Theologen der Orthodoxen Kirche
und Vertretern des Judentums

Vom 29. bis 31. Oktober 1979 trafen sich Theologen der
Orthodoxen Kirche und Vertreter des Judentums zu ei-
ner akademisch-theologischen Konsultation. Das Meeting
fand unter den Auspizien des Patriarchen der Rumini-
schen Orthodoxen Kirche und des Oberrabbiners von
Ruminien statt. Es schloss sich an ein im Mirz 1977
in Luzern stattgefundenes Treffen an!, bei dem beschlos-
sen worden war, eine Reihe solcher Konsultationen in die
Wege zu leiten.

Das Bukarester Treffen war das Ergebnis gemeinsamer
Bemiihungen des Orthodoxen Zentrums des Okumeni-
schen Patriarchats von Konstantinopel in Chambésy und
des Internationalen Jiidischen Komitees fiir Interreligitse
Beratungen (IJCIC).

Die orthodoxen Teilnehmer kamen von Rumiinien, Bul-
garien, Griechenland, Zypern, Frankreich und der
Schweiz; die jiidischen Teilnehmer aus Israel, Ruminien,
Schweiz, Griechenland, Frankreich und USA. Das Kon-
ferenzthema lautete: »Tradition und Gemeinschaft im
Judentum und in der Orthodoxen Kirche«. Die Sitzun-
gen wurden von H.E. Metropoliten Damaskinos von
Tranoupolis, Direktor des Orthodoxen Zentrums des
Okumenischen Patriarchats von Konstantinopel, und von
Prof. Shemaryahu Talmon (Hebriische Universitit, Je-
rusalem und Vorsitzender des IJCIC) geleitet.

Die Teilnehmer wurden von H. B., dem Patriarchen der
Ruminischen Orthodoxen Kirche, im Palast des Patriar-
chen und von H. E., dem Oberrabbiner von Ruminien,
im Jiidischen Gemeindezentrum empfangen.

Die folgenden Vortrige wurden gehalten:

Prof. Michael Wyschogrod (City Universitit von New
York): »Tradition und Gesellschaft im Judentum«;

Rev. Elias Jones-Golitzin (Institut fiir Bibelstudien, theo-
logische Fakultit, Lausanne): »Die Rolle der Bibel in
der orthodoxen Tradition«;

Rev. Cyril Argenti (Marseilles): »Tradition und Bibel in
der Orthodoxen Kirches;

Rev. Dumitru Abrudan (Institut fiir Theologie, Sibiu,
Ruminien): »Die Rolle verschiedener Traditionen im
Leben der Orthodoxen Kirche«;

Slavco Valcanov Slavov (Dozent an der Theologischen
Akademie, Sofia): »Friede und Gerechtigkeit in der bi-
blischen Tradition«;

Prof. Israel Singer (City Universitit von New York):
» Jidische Gemeinschaft im Licht der jiidischen Tradition«.
Die Diskussion drehte sich um die Beziehung zwischen
Schrift und Tradition, wobei die Betonung auf der Inter-
pretation der Schrift durch die Tradition lag. Beide Sei-
ten waren sich dariiber einig, dass die Interpretation un-
aufloslich mit dem Text der Schrift verbunden ist. Tra-
dition ist hauptsichlich und vor allem Offenbarungstra-
dition. Es wurde von beiden Seiten betont, dass Schrift
und Tradition in einer Glaubensgemeinschaft entstanden,
die sie bewahrt, interpretiert und auf das tigliche Leben
anwendet als Autoritit und Quelle threr Identitit.

Die Schrift und ihre Interpretation gehen aus der Offen-
barung hervor und sind ein Teil jener Offenbarung, de-
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ren Quelle in Gott ist, der sich Moses am Sinai geoffen-
bart hat.

Man stellte fest, dass die jiidische Tradition der schrift-
lichen und miindlichen Tradition am Berge Sinai in der
Orthodoxen Christlichen Tradition eine Parallele hat.
Nach der letzteren offenbarte sich Gott am Sinai in
Seiner »ungeschaffenen« gottlichen Glorie; auf diese
Weise wurde Moses inspiriert, Seinem erwihlten Volk
das »geschaffene« schriftliche Gesetz zu geben.

Es ging aus der Diskussion hervor, dass Gottes Selbst-
offenbarung vor Moses von iiberragender Bedeutung so-
wohl fiir jiidisches als christlich-orthodoxes Glaubensver-
stindnis und spirituelles Leben ist.

Man stellte fest, dass trotz der wohlbekannten Glaubens-
unterschiede auch Gebiete der Ubereinstimmung und
Ahnlichkeit bestehen, um die es sich verlohnt, in spite-
ren Konferenzen darauf zuriickzukommen.

Man schlug vor, die Auswirkungen der hier diskutierten
Begriffe auf das geistige und gesellschaftliche Leben im
Judentum und in der Orthodoxen Kirche niher zu un-
tersuchen.

H. E. Dr. Moses D. Rosen, Oberrabbiner von Ruminien,
und H. G. Bischof Antonie, Patriarch-Vikar, gaben Ana-
lysen des religidsen Lebens in Rumanien vom jiidischen
und orthodoxen Standpunkt aus.

Dr. Gerhart M. Riegner, Generalsekretir des Jiidischen
Weltkongresses, behandelte die hauptsichlichsten jiidi-
schen Anliegen in der Welt. H. E. Metropolit Damaskinos
informierte die Konferenz iiber die wichtigsten Entwick-
lungen im Leben der Orthodoxen Kirche.

Anwesende Konferenzteilnehmer:
Von jiidischer Seite:

Rabbi Balfour Brickner, Union of American Hebrew
Congregations, New York —~ Dr. André Chouraqui,
Jewish Committee in Israel for Interreligious Consulta-
tions, Jerusalem — Michael J. Klein, World Jewish Con-
gress, Genf — Dr. Gerhart M. Riegner, World Jewish
Congress, Genf — Dr. Moses D. Rosen, Chief Rabbi of
Romania, Bukarest — Rabbi Elie Sabetai, Central Board
of Jewish Communities in Griechenland, Athen - Za-
chariah Shuster, American Jewish Committee, Paris —
Prof. Israel Singer, World Jewish Congress, New York
— Prof. Shemaryahu Talmon, Jewish Committee in
Israel for Interreligious Consultations, Jerusalem — Prof.
Michael Wyschogrod, Synagogue Council of America,
New York.

Von orthodoxer Seite:

Rev. Prof. Dumitru Abrudan, Institute of Theology,
Sibiu, Ruminien — Bishop Antonie, Patriarch-Vikar,
Bukarest — Rev. Cyril Argenti, Marseilles — Rev. Prof.
TIon Bria, World Council of Churches, Genf — Rev.
Emilian Cornitescu, Institute of Theology, Bukarest -
Metropolitan Damaskinos of Tranoupolis, Orthodox
Centre, Chambésy — Rev. Elias Jones-Golitzin, Institute
of Biblical Studies, Theologische Fakultit Lausanne —Rev.
Vassilios Karayannis, Orthodox Centre, Chambésy — Rev.
Prof. John S. Romanides, Universitit Thessaloniki — Slavco
Valcanov Slavov, Academy of Theology, Sofia.

Beobadhter:

Rev. Prof. Mircea Chialda, Institute of Theology, Bu-
karest — Rev. Prof. Athanase Negoita, Institute of Theo-
logy, Bukarest — Rev. Nicolai Goranov, Bulgarian Or-
thodox Parish in Bukarest — Rev. Dr. Zareh Baronian,
Armenian Diocesis in Bukarest.
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4 Papst Johannes Paul II. in Auschwitz/
Birkenau (7. Juni 1979)*

»Der Sieg, der die Welt besiegt hat, ist unser Glaube«
(1 Joh 5, 4). Diese Worte aus dem Brief des heiligen Jo-
hannes kommen mir in den Sinn, und sie ergreifen mich
zutiefst, wenn ich an diesem Ort weile, an dem ein be-
sonderer Sieg durch den Glauben errungen wurde. Durch
den Glauben, der die Liebe zu Gott und zum Nichsten
weckt, die einzige Liebe, die grésste Liebe, die, welche
bereit ist, »das Leben fiir die Freunde hinzugeben« (vgl.
Joh 15, 13; 10, 11). Es war also ein Sieg durch die Liebe,
die den Glauben zum dussersten, letzten Zeugnis befihigt.
Dieser Sieg durch Glauben und Liebe wurde an diesem
Ort von einem Mann errungen, der den Namen Maximi-
lian Maria trigt. Sein Familienname ist Kolbe, »von Be-
ruf« (wie es in den Registern des Konzentrationslagers
verzeichnet steht): katholischer Priester, seine Berufung:
Sohn des heiligen Franziskus, von Geburt: Sohn einfa-
cher, arbeitsamer und frommer Eltern, Weber aus der
Umgebung von Lodsch, durch Gottes Gnade und nach
dem Urteil der Kirche ein Seliger. Diesen Sieg durch
Glauben und Liebe hat dieser Mann an diesem Ort er-
rungen, der im Zeichen der Leugnung des Glaubens —
des Glaubens an Gott und des Glaubens an den Men-
schen — und einer radikalen Verhdhnung nicht nur der
Liebe, sondern aller Zeichen der menschlichen Wiirde
und der Menschlichkeit errichtet wurde.

Diese Anlage wurde auf dem Fundament des Hasses und
der Verachtung des Menschen errichtet, im Namen einer
entarteten Ideologie. Sie wurde auf Grausamkeit gebaut.
Zu ihr fithrt ein heute noch vorhandenes Tor mit der zy-
nischen Inschrift: » Arbeit macht frei«, denn zu ihrer Aus-
sage stand die Wirklichkeit in einem radikalen Wider-
spruch. An diesem Ort schrecklichen Mordens, das vier
Millionen Menschen verschiedener Nationen den Tod
brachte, hat Pater Maximilian einen geistigen Sieg errun-
gen, der dem Sieg Christi dhnlich ist, indem er freiwillig
den Tod im Hungerbunker auf sich nahm - fiir einen
Bruder. Dieser Bruder lebt heute noch in Polen.

Doch war er — Maximilian Kolbe — der einzige, der einen
Sieg errang, den seine Mitgefangenen sofort spiirten und
den bis heute Kirche und Welt empfinden? Mit Sicherheit
wurden hier viele dhnliche Siege errungen, so etwa der
Tod im KZ-Krematorium, den die Karmeliterin Schwe-
ster Benedikta vom Heiligen Kreuz, mit biirgerlichem
Namen Edith Stein, erlitten hat, die beriihmte Schiilerin
Husserls, die zu einer Zierde der heutigen Philosophie
in Deutschland geworden ist und einer jiidischen Familie
aus Breslau entstammt. An diesem Ort, an dem die Wiir-
de des Menschen auf so schreckliche Weise mit Fiissen
getreten wurde — der Sieg eines Menschen durch Glaube
und Liebe! Kann sich eigentlich noch jemand wundern,
dass der Papst, der in diesem Land geboren und erzogen
wurde, der Papst, der auf den Stuhl des heiligen Petrus
aus jener Didzese kam, in deren Gebiet das Lager Ausch-
witz liegt, seine erste Enzyklika mit den Worten
»Redemptor hominis« begonnen hat — und dass er sie
insgesamt der Sache des Menschen widmete, der Wiirde
des Menschen, seinen Bedrohungen und schliesslich seinen
Rechten? Unveriusserlichen Rechten, die so leicht mit
Fiissen getreten und zunichte gemacht werden k&nnen
durch sden Menschen!

* In: »Herder-Korrespondenz« (33/7), Freiburg i. Br., Juli 1978,
S.356 f. Die Wiirde des Menschen mit Fiissen getreten. Ansprache von
Papst Johannes Paul II. in Auschwitz.



Es geniigt, ihn in eine andere Uniform zu stecken, ihm
einen Gewaltapparat und Vernichtungsmittel zur Verfi-
gung zu stellen, es geniigt, ihm eine Ideologie umzuhin-
gen, in der die Rechte des Menschen den Erfordernissen
des Systems unterworfen werden, so vollstindig, dass sie
faktisch nicht mehr existieren.

Ich komme heute als Pilger hierher. Man weiss, dass ich
oft hier war — und wie oft! Und viele Male bin ich in die
Todeszelle von Maximilian Kolbe hinabgestiegen, stand
ich vor der Mauer des Todes und bin zwischen den Triim-
mern der Krematorien von Birkenau umhergegangen. Ich
konnte als Papst den Besuch hier nicht auslassen. Ich
komme also zu diesem besonderen Heiligtum, in dem so-
zusagen der Patron unseres so schweren Jahrhunderts ge-
boren wurde, ihnlich wie vor 900 Jahren der heilige
Stanislaus, der Patron der Polen, unter dem Schwert in
Rupella. Ich komme, um gemeinsam mit euch allen zu
beten, die ihr heute hierhergekommen seid — gemeinsam
mit ganz Polen und mit ganz Europa. Christus will, dass
ich als Nachfolger des Petrus vor der Welt Zeugnis gebe
fiir das, was die Grosse des Menschen unserer Zeit und
zugleich sein Elend ausmacht, was seine Niederlage und
was sein Sieg ist.

So komme ich also und beuge mein Knie auf diesem Gol-
gota unserer Zeit, vor diesen Gribern, die grossenteils
keine Namen tragen wie das grosse Grab des Unbekann-
ten Soldaten. Ich knie vor allen Tafeln, die eine lange
Reihe bilden und auf denen das Andenken an die Opfer
von Auschwitz in diesen Sprachen geschrieben steht: Pol-
nisch, Englisch, Bulgarisch, Zigeunersprache, Tschechisch,
Dinisch, Franzosisch, Griechisch, Hebriisch, Jiddisch,
Spanisch, Flimisch, Serbokroatisch, Deutsch, Norwegisch,
Russisch, Ruminisch, Ungarisch und Italienisch.

Ich verweile am Ende gemeinsam mit euch, liebe Teilneh-
mer dieser Begegnung, vor der Tafel mit der hebriischen
Inschrift. Sie weckt das Andenken an das Volk, dessen
SShne und Tochter zur totalen Ausrottung bestimmt wa-
ren. Dieses Volk fithrt seinen Ursprung auf Abraham zu-
riick, der der »Vater unseres Glaubens« ist (vgl. Rom. 4,
12), wie Paulus von Tarsus es ausdriickte. Gerade dieses
Volk, das von Gott das Gebot empfing: >Du sollst nicht
totens, hat an sich selbst in besonderem Ausmass erfahren
miissen, was tOten bedeutet. An diesem Gedenkstein darf
niemand gleichgiiltig vorbeigehen. Ich habe noch eine aus-
gewihlte Tafel in russischer Sprache. Wir wissen, von
welchem Volk sie spricht, welchen Anteil dieses Volk an
dem schrecklichen Krieg um die Freiheit der Vilker hatte,
und auch an dieser Tafel kdnnen wir nicht gleichgiiltig
vorbeigehen.

Schliesslich die letzte Tafel, in polnischer Sprache. Sechs
Millionen Polen haben im Zweiten Weltkrieg ihr Leben
verloren, ein Fiinftel der Nation. Ein Abschnitt mehr des
jahrhundertelangen Kampfes dieser Nation, meiner Na-
tion, fiir ihre fundamentalen Rechte unter den Vélkern
Europas, ein weiterer lauter Schrei fiir das Recht auf ei-
nen eigenen Platz auf der Landkarte Europas, eine wei-
tere schmerzhafte Schuld fiir das Gewissen der Mensch-
heit. Auschwitz ist eine groffe Schuld!. Man kann es nicht
nur besichtigen oder aufsuchen, man muss sich hier mit
Furcht fragen, wo die Grenzen des Hasses, die Grenzen
der Vernichtung des Menschen durch den Menschen, die
Grenzen der Grausamkeit liegen. Auschwitz ist ein Zeug-
nis des Krieges. Der Krieg bringt ein aussergewdhnliches
Ansteigen des Hasses, der Zerstdrung und der Grausam-
keit mit sich. Und wenn man auch nicht leugnen kann,

1 S. auch in: FrRu XXX/1978, S. 98.

dass er auch neue Moglichkeiten menschlichen Mutes, der
Tapferkeit und der Vaterlandsliebe offenbart, so iiber-
wiegt bei einem Vergleich doch die negative Seite. Sie
iiberwiegt immer mehr, weil die Zerstdrungskraft der
von der modernen Technik erfundenen Waffen von Tag
zu Tag anwichst. Verantwortlich fiir den Krieg sind aber
nicht nur die, die thn direkt anzetteln, sondern auch je-
ne, die nicht alles in ihrer Macht Liegende tun, um ihn
zu verhindern.

Es sei mir an dieser Stelle erlaubt, die Worte zu wieder-
holen, die Paul VI. vor der Organisation der Vereinten
Nationen gesprochen hat: »Die Erinnerung miisste genii-
gen, dass das Blut von Millionen von Menschen, unzihl-
bare und unerhorte Leiden, nutzlose Gemetzel und
schreckliche Ruinen den Pakt, der euch einigt, begriindet
haben. Dieser Eid miisste die kiinftige Geschichte der
Welt dndern: Nie wieder Krieg, nie wieder Krieg! Der
Friede, der Friede muss die Geschicke der Vilker und der
gesamten Menschheit bestimmen!« (AAS 57 [1965] S.
881).

Wenn jedoch diese grosse Mahnung von Auschwitz, der
Schrei der hier gemarterten Menschen, Frucht fiir Europa
— und auch fiir die Welt — bringen soll, dann muss man
alle Konsequenzen aus der Erklirung der Menschenrechte
ziehen, wie Papst Johannes XXIII. in der Enzyklika
»Pacem in terris« betont hat. In ihr wird ja in feierlich-
ster Form allen Menschen die Personenwiirde zuerkannt,
wird als Konsequenz ihr grundlegendes Recht verkiindert,
in Freiheit nach der Wahrheit zu suchen, das Gute und
Rechte zu tun, dazu das Recht auf ein menschenwiirdiges
Leben. Zugleich werden weitere Rechte verkiindet, die
mit jenen grundlegenden verbunden sind (»Pacem in ter-
ris«, AAS 55 [1963] S. 295-296).

Es gilt zuriickzukehren zur Weisheit des Altmeisters Pa-
wel Wlodkowic, des Rektors der Jagellonen-Universitit
von Krakau, und die Rechte der Nationen zu sichern:
ihre Rechte auf Existenz, auf Freiheit, auf Unabhingig-
keit, auf eine Kultur und eine echte Entwicklung. Wlod-
kowic schreibt: »Wo die Macht stirker wirkt als die Lie-
be, sucht man die eigenen Interessen und nicht Jesus
Christus, folglich entfernt man sich leicht von der Norm
des gottlichen Gesetzes ... Jede Art von Recht steht ge-
gen den, der diejenigen bedroht, die in Frieden leben
wollen, dagegen stehen das staatliche ... und das kano-
nische Recht. .., auch das Naturrecht nach dem Prinzip:
»Was du fiir dich selbst willst, das tu auch dem anderen.
Dagegen steht schliesslich das gottliche Recht, denn...
im Gebot »du sollst nicht stehlen< wird jede Art von
Raub verboten und im Gebot »>du sollst nicht tdten< jeg-
liche Gewalt« (Paul Wlodkowic, Saeventibus, 1415,
tract. 1T solutio quaest. 4a, vgl. J. Ehrlich, Pisma wybra-
ne Pawla Wlodkowica, Warschau 1968). Nie soll sich
einer auf Kosten des anderen um den Preis der Verskla-
vung, der Eroberung, der Schmihung, der Ausbeutung
und des Todes hervortun! Diese Worte spricht zu euch
der Nachfolger Johannes’” XXIII. und Pauls VI. Es ver-
kiindet sie gleichzeitig ein Sohn der Nation, die im Ver-
lauf ihrer Geschichte von den anderen vielfaches Unrecht
erfahren hat. Er spricht sie aber nicht, um anzuklagen,
sondern zur Erinnerung. Er spricht im Namen aller Na-
tionen, deren Rechte verletzt und vergessen werden. Die
Wahrheit und die Sorge um den Menschen treiben ihn
dazu.

Heiliger Gott, heiliger starker, heiliger Unsterblicher!
Von Pest, Hunger, Feuer und Krieg — auch vom Krieg
erldse uns, Herr! Amen.
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5 Dank an Dr, Robert M. W. Kempner:*
Ein Leben im Zeichen der Gerechtigkeit

Von Johann Mautner

Mit freundlicher Genehmigung ihrer Redaktion entnehmen wir den
folgenden Beitrag der »Jiidischen Rundschau >Maccabi««*. Das darin
zum Ausdrudk kommende Zeugnis mochten wir auch den Lesern des
>Rundbriefs« bekanntgeben in besonderer Dankbarkeit fiir Dr. Ro-
bert Kempner. — (Gertrud Ludkner).

Dem aus Deutschland stammenden amerikanischen Juristen Dr. Ro-
bert M. W. Kempner war beim Internationalen Militirgerichtshof in
Niirnberg (1945) zundchst die Aufgabe des stellvertretenden Haupt-
ankligers ibertragen worden. Bald darauf ibernabm er in einem
Teilabschnitt der Niirnberger Prozesse, in dem sogenannten »Wil-
belmsstrassenprozess«, die Funktion des Hauptankligers. Der Name
Kempner ist nicht nur den meisten Deutschen, sondern auch der
Mehrheit der Europier erst von jenen Tagen her, also seit 1945/46
bekannt. Aber man muss noch weiter in der Geschichte zuriick-
greifen, wenn man den Lebensweg und die Rolle, die dieser ebenso
bedeutende wie mutige Jurist in Deutschland gespielt hat, tatsachen-
getren schildern will.

1932: Die Weimarer Republik wird von heftigen Fieber-
anfillen geschiittelt. Die Atmosphire hat etwas von dem
Erdrickend-Stickigen eines Krankenzimmers, das sich
jeden Augenblick zum Sterbezimmer wandeln kann. Das
Gespenstische, das sich iiber Deutschland zusammenbraut,
wirft sein Menetekel an die Wand. Die Meinungen sind
geteilt: zwischen Morgenluft witternden Opportunisten,
Verharmlosern und Warnern: Es ist fiinf Minuten vor
Zwolf — da verteilen Kolporteure eine Broschiire, deren
Titel wie ein Alarmzeichen aufschrillt: »Justizdimme-
rung/Auftakt zum Dritten Reich«. Die Broschur ist eine
einzige Warnung. Der Autor, Robert M. W. Kempner
— wer ist er? — warnt die Parteien, die Politiker, den
Mann auf der Strasse, die Welt6ffentlichkeit vor Hitlers
kaltem Zugriff, seinem riidhaltlosen Kampf um Macht.
Kempner fordert, gegen Adolf Hitler unverziiglich An-
klage zu erheben: »wegen Vorbereitung zum Hochverrat
und wegen Meineids«. Sofern es der Ausgang des Ver-
fahrens zulassen wird, soll Hitler als Auslinder ausge-
wiesen und die SA soll mit einem Schlag aufgeldst wer-
den. — Die schmale Schrift kimpft wie ein zerbrechliches
Boot gegen eine Sturmflut; und geht im Trubel der Ge-
schehnisse unter.

Robert M. W. Kempner, geboren 1899 in Freiburg i. Br.,
Sohn eines bekannten jiidischen Arzte-Forscher-Ehepaars,
stand damals im preussischen Staatsdienst, als Richter,
als Staatsanwalt, zuletzt als Justitiar im Ministerium des
Innern in Berlin. Ausserdem dozierte er an der Hoch-
schule fiir Politik. Aber iiber seinen engeren Wirkungs-
bereich hinaus ist sein Name noch reichlich unbekannt.

1933: Nicht wie im Theater, unhorbar und verheissungs-
voll, sondern mit dréhnendem Gepolter hebt sich der
Vorhang vor der Welttragddie: Hitler reisst die Macht
im Staate an sich. Sofort beginnt auch die Ausschaltung
der Widersacher, aber sie liuft nach einem raffiniert
ausgeheckten Stufenplan an, wie alles, was Hitler aus-
kliigelt. Noch sitzen die neuen Herren Deutschlands
nicht so fest in den Sitteln, dass sie sich rigorose Schnell-
verfahren oder Standgerichte leisten kdnnten; Einschiich-
terung, Hetze, Pogrome stehen zunichst auf dem Pro-
gramm. Kempner wird iiber Nacht seiner Amter entho-
ben, von der Gestapo ergriffen, zermiirbenden Verhoren
unterzogen und danach, auch dies genau nach Plan,

* Zum 80. Geburtstag von Robert M. W. Kempner. Ein Leben im
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wieder auf freien Fuss gesetzt. Natiirlich wird er be-
schattet.

Auch der perfekteste Polizeistaat hat seine Pannen. Ei-
ner solchen Panne verdankt Kempner seine Errettung; es
gelingt ihm, nach Italien zu flichen. Aber nur wenige
Jahre spiter werden die schlimmsten Befiirchtungen
Wirklichkeit; Hitlers Macht schwillt an zum alles ver-
schlingenden Moloch, zur Geissel, die ganz Europa be-
droht. Unter dem Zwang der Ereignisse muss Kempner
seine Lehrtitigkeit in Florenz aufgeben. Zwischenauf-
enthalt in Siidfrankreich, dann trifft er, September 1939,
in den Vereinigten Staaten ein.

Kempners souverine Kenntnis des deutschen Redhts, sein
fundiertes Wissen auf dem Gebiet des internationalen
Strafrechts, seine Erkenntnisse in der vergleichenden
Rechtswissenschaft kommen zunichst den Horern der
Pennsylvania University zugute. Inzwischen amerikani-
scher Staatsbiirger ~ Hitler hat ihn »ausgebiirgert« —,
widmet er sich intensiv der Lehrtitigkeit, aber minde-
stens ebenso intensiv blickt er hiniiber auf den Fortgang
der europidischen Tragddie. Schon gegen Ende des Dra-
mas — Hitlers Untergang zeichnet sich immer greifbarer
ab — wird Kempner von zwei amerikanischen Ministerien,
dem US-Kriegs- und dem US-Justizministerium, als
Berater herangezogen.

Von Géring bis zu Hitlers Chauffeur

1945: Als Mitglied des Stabes von Robert H. Jackson,
dem amerikanischen Hauptankliger beim Internationa-
len Militirgerichtshof in Niirnberg, kehrt Kempner nach
Deutschland zuriick. Im ersten Niirnberger Prozess stell-
vertretender Hauptankliger, wird er zunichst mit den
Verhoren betraut, den Einvernahmen sowohl des harten
Kerns des Verbrecherregimes als auch der Hunderte von
Handlangern und Randfiguren darum herum. Die Tour
der Vernehmungen fithrt von Goéring bis zum Hohen-
zollernprinzen August Wilhelm, von Hitlers Chauffeur
und Biiropersonal bis zu seinem Zahnarzt. Ubertragen
wird ihm insbesondere auch die Anklage gegen den ehe-
maligen Reichsinnenminister Frick. Ein Jahr spiter fun-
giert Kempner als Hauptankliger im sogenannten »Wil-
helmsstrassenprozess«. Vor ihm sitzt die geschlossene
Clique der Schreibtischtiter in Hitlers Aussenamt. Den-
noch: »Ohne Hass und Zorn, ohne Ressentiments, nur
auf der Grundlage des Rechts und der internationalen
Rechtsnormen« soll vorgegangen und geurteilt werden
— das ist die Einstellung des Ankligers Kempner, die sich
voll mit der prinzipiellen Leitlinie seiner amerikanischen
Kollegen deckt. Wenn die Sowjets in Niirnberg gegen
jeden Freispruch, gegen diese oder jene »zu milde« Strafe
sogleich energisch Einspruch erheben, so protestieren sie
im Grunde nur gegen die hohe Rechtsauffassung der
Majoritit des internationalen Gerichtshofes, fiir die ih-
nen jedes Gespiir abgeht.

Der frithere deutsche Oberregierungsrat, der korrekte
preussische Beamte Kempner ist weder ein Befiirworter
blinder Revanche noch ein Freund biirokratischer Peni-
bilitit. Weitaus mehr ist der Rechtswissenschaftler und
Psychologe Kempner interessiert an den inneren Konflik-
ten, an dem Zwiespalt zwischen dienstlichem Gehorsam
und den Geboten der Humanitit, an dem Versagen von
Gewissen und Mensdhlichkeit, an den Grenziiberschrei-
tungen zur Kriminalitit. Und so nutzt er sein giganti-
sches protokollarisches Material bald zu wissenschaftli-
cher Durchleuchtung und Klirung. Aus dem Ankliger
Kempner wird einer der gewissenhaftesten Chronisten
der jiingsten Geschichte. In der Nachkriegszeit legt er



Buch um Buch vor: »Das Urteil im Wilhelmsstrassenpro-
zess«, »German Police Administration«, »Eichmann und
Komplizen«, »SS im Kreuzverhdr«, »Edith Stein und
Anne Frank — Zwei von Hunderttausend«, »Die Ermor-
dung von 35000 Berliner Juden«, »Das Dritte Reich
im Kreuzverhdr«. Neu aufgelegt wird 1964 auch Kemp-
ners Mahnschrift » Justizdimmerung/Auftakt zum Drit-
ten Reich«. Fast nicht auszudenken, welchen anderen
Verlauf die Geschichte genommen hitte, wieviele hun-
derttausend Menschen hitten gerettet werden konnen,
wenn Kempners Warnruf von 1932 nicht in den Wind
geschlagen worden wiire . . .!

Der Kampf gebt weiter

1979: Dr. Robert M. W. Kempner feiert in diesen Tagen
(17. Oktober) seinen 80. Geburtstag. Er hat das vielleicht
gefihrdetste und aufregendste Leben eines Juristen un-
serer Zeit gefithrt. Aber er zieht sich auch heute noch
nicht zuriick. Er lebt und arbeitet abwechselnd in den
USA und in Frankfurt am Main, wo er seit 1951 seine
Anwaltskanzlei hat. Nach wie vor beschiftigen ihn die
durch das Dritte Reich ausgeldsten Rechtsprobleme, nach
wie vor greift er in die noch anstehenden einschligigen
Verfahren ein. So schloss er sich in den letzten Jahren
einer Reihe von Schwurgerichtsprozessen als Nebenkliger
an, in den Prozessen um die Ermordung des Midchens
Anne Frank und der Karmeliterin Edith Stein im Har-
ster-Fechner- und Auschwitzprozess. Neuerdings be-
treibt er im Auftrag der Familie des Holldanders van der
Lubbe die Wiederaufnahme des Reichstagsbrandprozesses,
in dem bekanntlich der Hollinder Marinus van der
Lubbe der Brandstiftung bezichtigt und zum Tode verur-
teilt worden war. Die Unschuld des von den Nazis als
Siindenbock Herangeschleppten und Hingerichteten kann
jetzt aufgrund des neuen Beweismaterials zweifelsfrei
nachgewiesen werden. Auch hinsichtlich des in Betracht
kommenden Gerichts ist vom Karlsruher Bundesgerichts-
hof bereits eine Entscheidung getroffen worden. Zustin-
dig ist eine Strafkammer beim Landgericht Berlin.

Nachschrift der Red. d. FrRu: Hinweisen mochten wir
auch auf die Dokumentationen, herausgegeben von der
Ehefrau von Dr. Kempner: Benedicta Maria Kempner,
u. a. »Nonnen unter dem Hakenkreuz« (s, u. S. 153).

6 Dr. Arthur Bergmann — in memoriam
15.12.1906 (Berlin) — 26. 10. 1979 (Jerusalem)

Es ist und bleibt ein besonderes Privileg, Dr. Bergmann gekannt zu
haben. Sein Hinscheiden hinterlisst eine tiefe Liicke — fiir viele.
Die Ausstrahlung seiner Personlichkeit bedeutet dauernde Ermuti-
gung, Dankbarkeit und tiefe Verehrung.

Dr. Arthur Bergmann war mit seiner Familie 1933 aus Berlin in das
damalige Palistina eingewandert. Auf seinen internationalen Fahrten
kam er nach dem Krieg — anlisslich seiner vielfiltigen Aufgaben —,
mehrmals im Jahre, jahrelang zu kurzen Besuchen u. a. nach Europa
und in die Bundesrepublik, auch in Freiburg »vorbei«. Wann wire
ein Besuch ihm zuviel gewesen, wenn er jemanden damit eine Freude
machen konnte? Etwa fragend: »Kann ich vielleicht etwas helfen?«
Fiir ihn »ging mit der Bundesbahn immer noch >ein nichster Zugc«.
Folgende auszugsweise entnommenen Wiirdigungen von Dr. Wille,
Ziirich!, und von Dr. Ernst Katzenstein, Direktor der »Conference
on Jewish Material Claims against Germany«, Frankfurt a. M./ Jeru-
salem?, diirfen mit freundlicher Genehmigung der Verfasser und ihrer
Redaktionen hier als Dankeswort fiir Dr. Bergmann stehen und fiir
das durch sein Leben gegebene Zeugnis. Gertrud Luckner

Aus: »Das Neue Israel*«
Bis zu seinem Hinscheiden war Arthur Bergmann eine
Minoritit gewesen, bestehend aus ihm selbst, eine der

1 In: »Das Neue Israel« (32/6), Ziirich, Dezember 1979, S. 309 f.
2S. u. S.100.

wenigen Minderheiten, mit welcher seine Umwelt ernst-
haft rechnen musste. Scharf denkend, klarsichtig, warm-
herzig, wohltitig im Verborgenen, im Grossen aber 5f-
fentlich um eine gerechte menschliche Gesellschaft kimp-
fend, im Einzelfall und fiir die Gesamtheit, keineswegs
wie etwa Don Quichotte, sondern unvergleichbar, man
wird einst sagen: wie Bergmann. Seine Taten standen
seinen Eigenschaften nicht nach; seine Eigenschaften wa-
ren die Grundlagen des Kategorischen Imperativs, dem
Fithlen und Denken die Tat folgen zu lassen... Kenn-
zeichnend sind seine kritische Analyse der menschlichen
Situation, gegriindet auf historischem Wissen und der
Erkenntnis der in die Zukunft weisenden politischen
und politisch-Skonomischen Linien, sein differenziertes
Urteil iiber Dekadenz und Aufstieg, sein tief »optimisti-
scher Pessimismus« (die Stirkeren der jetzt herrschenden
Schichten und was sie treiben fithrt zum Niedergang,
und gleichzeitig bleibt der Same zur menschlichen Renais-
sance in einem Teil der jetzt Schwachen, auf die Zeit
seines Aufbrechens wartend, Hoffnung erweckend). Zu-
folge seiner Selbstlosigkeit, fast allen Krifte-, Sach- und
Geldverbrauch fiir produktive Ziele beniitzend, war
Bergmann innerlich unabhingig wie kaum ein zweiter,
dermassen stark, dass kein Sturm in h&chst bewegtem
Leben in einer Zeit der 6ffentlichen und daher vermehr-
ter privaten Katastrophen an seine innere Freiheit heran
konnten. Wo der Schwache Hilfe, der Schwichling An-
lehnung braucht, war er der Gebende . . .

Arthur Bergmann war seiner Profession nach Rechtsan-
walt in Israel und nach Wiederherstellung friitherer Rech-
te an Juden in Deutschland zugelassen am (h&chsten)
Kammergericht Berlin; er iibte diesen Beruf, leiden-
schaftlich fiir das Recht kimpfend, bis zuletzt aus. Er
nahm dafiir keinen Lohn an und zahlte alle Kosten aus
eigener Tasche. Ein zweiter Beruf war der eines Cer-
tified Chartered Accountant (Beglaubigter Buchpriifer);
die Priifung hierzu legte er noch unter den Englindern
in Palistina ab. Die Kenntnisse dieses Berufes kamen
ihm in Ausiibung seiner anderen Titigkeiten zugute.
Seine iiberdurchschnittlichen 6konomischen Einsichten
(einer der wenigen OUkonomen, welchen die Grenzen die-
ses Wissensgebietes bekannt waren) machten sich die Staa-
ten Israel und Burma (1956, 1958) zunutze. Er war Mit-
begriinder des israelischen Finanzministeriums (1949 bis
1953), verantwortlich fiir die Staatseinnahmen, Direktor
der Einkommensteuerbehdrde, 1953 (einige Jahre) stell-
vertretender Leiter, dann Leiter der israelisch-deutschen
Einkaufsmission (unter Dr. Shinnar) in K&ln [der Vor-
ginger der Israelischen Botschaft in der Bundesrepublik],
Griinder und Generaldirektor (1962) der staatlichen
Schiffahrtsbank, als deren Prisident er kiirzlich, bei
Ubergang der Bank in private Hiande, berufen wurde.
Sein Hauptgebiet wihrend Jahren war das der Wieder-
gutmachung und Entschiddigung aus Deutschland, dem
Finanzminister als Berater dienend und zahllosen indivi-
duellen Berechtigten als militanter Vertreter ihrer Rechte,
»ehrenhalber« hingegeben. Bergmann leitete das Komitee
fiir einen israelisch-Ssterreichischen Vertrag und ein Re-
parationsabkommen. 1970 wurde er in den Rat des Na-
tionalen Versicherungs-Institutes berufen. Unablissig war
er auf nationalem und auf internationalem Gebiet um die
rechtliche Verbesserung der Sozialversicherung titig3. [Be-
trauern werden ihn u.a. in besonderer Weise auch die
Blinden in Israel. Auch ihren Anliegen galt sein Einsatz
in vielfacher Weise.]

3 Vgl. u.a. auch »The Jerusalem Post«, 29.10.1979 (»Economist
Arthur Bergmann laid to rest. Appreciated and highly respected«).
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In der zur Bank-Leumi-Gruppe gehdrenden Union Bank
(Bank Igud) war er Verwaltungsrat. Stiftungen gemein-
niitziger Art waren ihm anvertraut worden, und er
verwaltete deren Fonds mit hSchster Umsicht . . .

Das Museum for Islamic Art in Jerusalem sowie das
baulich diesem angegliederte Altersheim fiir Akademiker
und deren Ehegatten gehorten zu den Aufgaben, die er
von der 1969 verstorbenen englisch-jiidischen Philan-
thropin Vera Bryce Salomons als zentral leitende Haupt-
person anvertraut erhielt . . . Bald wird ein Zubau seinen
Namen haben. Arthur Bergmann interessierten weder
Amter noch Titel noch dussere Ehrbezeugung. Er war
selbstgeniigsam und bescheiden. Seine Titigkeit spross in
jedem einzelnen Fall iiber die Enge einer Amtsfunktion
hinaus.

Dieser Aufzihlung und Charakterisierung seiner Titig-
keiten wire Bergmann ausgewichen. Diese ist zudem un-
vollstindig. Zusitzlich war er publizistisch titig (Sozial-
versicherung, Recht und Anniherung der zwei in Israel
noch immer antagonistisch lebenden Vélker — Bergmann
war Administrativer Vorsitzender von »New Outlook«,
der Zeitschrift, welche die Anniherung der beiden V&l-
ker zum Zweck hat). Vor den Gerichten zweier Linder —
und vor dem Hochsten Gerichtshof Israels mehrmals —
kiampfte er, aus keinem anderen als aus dem eigenen
Auftrag gegen den Ubermut der Amter, ziviler und mili-
tirischer. Zwei seiner Popularklagen erlangten Berithmt-
heit; die Verteidigung einer Deutschen, des Terrorismus
angeklagt, die keiner verteidigen wollte, trug ithm harte
Kritik ein, die er, mit seinem Gewissen eines aufrechten
Israeli im reinen, gelassen und ohne Schwiche in der Sa-
che selbst ertrug. Viele Schwache erhob er militant aus
der Erniedrigung. Er war einer der seltenen Verniinftigen
mit titiger Zivilcourage. Er wurde nicht miide, sich der
Administrativ- und Strafgefangenen, meist Araber, in
den Gefingnissen und vor den Behdrden anzunehmen.
So unpopulir das war, so verschaffte er damit dem Na-
men des Staates Israel, der Menschlichkeit eines seiner
loyalen Biirger und dem Recht Ehre. Mehr als einer sei-
ner denkfihigen Schiitzlinge entwickelte seine Opposition
gegen Israel zu lauterem Verstehen, und in der iber-
ragenden, sauberen Gesinnung dieses Mannes Bergmann,
der sich ja ausschliesslich der Ethik, niemals einer Apolo-
getik oder gar Propaganda bediente, sahen ehemalige
verschworene Israel-Feinde das wahre und saubere Ge-
sicht Israels verkdrpert, dessen helle Seiten ihnen bis da-
hin verborgen gewesen waren.

Dr. Ernst Katzenstein®:

... Er stand fiir sich selbst und fiir sich allein. Kein Auf-
trag oder Mandat trug ihn. Er war so etwas wie ein Ge-
schifesfilhrer ohne Auftrag oder ein Treuhinder fiir die
NS-Verfolgten in aller Welt, denen das an Wiedergut-
machung noch nicht zuteil geworden war, was ihnen nach
seiner Uberzeugung und dem Geist der Wiedergutma-
chungsgesetzgebung zukommen sollte. Die Sklavenarbei-
ter zum Beispiel, denen das Londoner Schuldenabkom-
men wegen des mehr als 30 Jahre noch nicht vorliegen-
den Friedensvertrages noch immer den Lohn fiir die
geleistete Zwangsarbeit vorenthielt und die wegen ver-
folgungsbedingter Nicht-Abfithrung von Beitrigen zur
Rentenversicherung kein Altersruhegeld erhalten.

Seine Legitimation war sein Gewissen, seine Qualifika-
tion, seine »Bergmann’sche« Begabung, die souverine Be-
herrschung der subtilsten Fragen dieses schwierigen Sach-

4 In: »MB. Wochenzeitung des Irgun Olej Merkas Europa« (Tel
Aviv, 23.11.1979), XLVII/43, S. 4.
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gebietes, die Einzigartigkeit seiner oft genialen Prisen-
tierungen, die selten ithren Eindruck verfehlten. Das hohe
Niveau seiner Veroffentlichungen in der Fadchliteratur
erregte berechtigtes Aufsehen.
Seine Autoritdt war die Uneigenniitzigkeit seines Han-
delns, und die Zuriickhaltung und Bescheidenheit seines
Wesens, die Ausgewogenheit seiner Beurteilung bei voller
Wiirdigung der gegnerischen Position. Seine Person stand
fiir Reinheit, sein Name verbiirgte Unabhingigkeit und
Freiheit von politischer Bindung. Achtung, Zuneigung
und oft Verehrung gingen thm voraus und folgten ihm
nach — in den Ministerien, bei Parlamentariern und Par-
teifiihrern.
Die Beschiftigung mit maritimen Rechts- und Wirtschafts-
fragen war sein Beruf. Was er nebenher fiir die vielen
anonymen Tausende, die nicht einmal von ihm wussten,
zur Wahrung und Verbesserung ihrer Wiedergutma-
chungsrechte tat, drang kaum in die Offentlichkerr. Als
Martin Alterthum die Feder aus der Hand genommen
wurde, nahm sie Arthur Bergmann fiir die Hinterbliebe-
nen der vertriebenen fritheren jiidischen Beamten und
Gemeindebediensteten auf. Hinter den Kulissen arbeitete
er fiir die Verbesserung der Sozialversicherungsrechte der
Verfolgten unter den verschiedenen internationalen Ab-
kommen. Er war der Kimpfer fiir die Opfer des Drit-
ten Reiches, deren Schicksal der deutsche Gesetzgeber
nicht seine besondere Aufmerksamkeit zugewendet hatte
und die Gefahr liefen, in juristisches Abseits gedringt zu
werden.
Ich rechnete ihn zu den wenigen Gerechten, auf denen
die Welt beruht. Seine meistens in regelmissig mehr-
monatigen Abstinden erfolgenden Besuche pflegte er erst
kurz vorher anzukiindigen; aus der Telefonmuschel ir-
gendwo in Europa erklang es: »Hier ist nur Bergmann,
als ob es einer Rechtfertigung oder gar Entschuldigung
fiir die Anregungen bediirfe, bisher vernachlissigte Rand-
probleme der Wiedergutmachung anzupacken.
Das Ende der tiickischen Krankheit kam nicht uner-
wartet; er hatte sie heruntergespielt wie alles, was seine
Person und sein Tun betraf. Den tausendfachen Dank,
der Dr. Arthur Bergmann von denen gebiihrt, fiir die er
so viel getan hat, die aber davon nicht einmal etwas ahn-
ten und seinen Namen nie gehort hatten, wiirde er wie
eh und je lichelnd abwehren. Wie viele gibt es seines-
gleichen? Und wie bedarf die Welt ihrer!

Ernst Katzenstein, Frankfurt a. M. — Jerusalem

7 Ehrenschutz fiir deutsche Juden:*
Ein Urteil des Bundesgerichtshofs

b-r. Karlsruhe, 29. Oktober [1979]

Der deutsche Bundesgerichtshof in Karlsruhe hat das
Personlichkeitsrecht der Juden in der Bundesrepublik auf
Anerkennung ihres Verfolgungsschicksals im »Dritten
Reich« bestitigt. Wer die Judenmorde wihrend dieser
Zeit leugnet, der beleidigt laut diesem Urteil jeden einzel-
nen Juden in Deutschland. Mit diesem rechtskriftigen Ur-
teil hat ein Student in Mainz Erfolg gehabt gegen einen
Girtner.

Schmiihung eines Redbtsradikalen

Der Girtner hatte auf seinem Grundstiick eine Plakat-
wand errichtet, an der er regelmissig rechtsextremistische
Druckschriften befestigte. Eines Tages heftete er dort ein

* Mit freundlicher Genehmigung der Redaktion entnommen der
»Neuen Ziircher Zeitunge, 31. 10. 1979, Fernsehausgabe Nr. 25 (Anm.
d. Red. d. FrRu).



Flugblatt an mit der Behauptung, dass die Ermordung
von Millionen Juden im »Dritten Reich« ein zionistischer
Schwindel sei; die Liige von den sechs Millionen vergasten
Juden konne nicht hingenommen werden. Der Student
musste auf dem Weg zu seiner Wohnung hiufig an dieser
Plakatwand vorbeigehen und die Anschlige ungewollt
zur Kenntnis nehmen.

Der Grossvater dieses Studenten war Jude und ist in
Auschwitz umgebracht worden. Der junge Mann selbst
wurde erst 1950 geboren und war nicht personlich ver-
folgt. Der Bundesgerichtshof hat dennoch ausgesprochen,
dass er durch dieses Flugblatt personlich verletzt worden
sei. Daher ist dem Girtner verboten worden, durch An-
schlag wortlich oder sinngemdss die Behauptung zu ver-
breiten, die Ermordung von Millionen Juden im »Dritten
Reich« sei ein zionistischer Schwindel bzw. eine Liige. Die
Formulierung »oder sinngemiss« im Urteil ist aus der
Rechtsprechung zum unlauteren Wettbewerb iibernom-
men. Sie macht es dem verurteilten Girtner schwer, den
Spruch des Bundesgerichtshofs durch leicht verinderte
Ver6ffentlichungen zu umgehen.

Kein Schutz fiir unwahre Bebauptungen

In seinem Urteil stellt der Bundesgerichtshof vorab klar,
dass niemand sich nach deutschem Recht fiir Ausserungen,
mit denen er die historische Tatsache des Judenmords
leugnet, auf die Meinungsfreiheit nach Artikel 5 des
Grundgesetzes fiir die Bundesrepublik berufen kann. Nie-
mand besitzt ein rechtlich geschiitztes Interesse daran, un-
wahre Behauptungen aufzustellen. Die Dokumente fiir
die Vernichtung von Millionen Juden sind nach diesem
Urteil »erdriickend«. Anderseits wird ein Personlichkeits-
recht noch nicht dadurch verletzt, dass jemand eine anders-
lautende Auffassung entgegensetzt.

Im vorliegenden Fall lag aber eine Personlichkeitsverlet-
zung gegeniiber dem Studenten vor. Fiir jeden unbefange-
nen Leser zielte nach Ansicht des Bundesgerichtshof das
beanstandete Flugblatt darauf, den Nationalsozialismus
vom Makel des Judenmords zu entlasten. Den Juden
wurde das unmenschliche Schicksal abgesprochen, dem sie
allein wegen ihrer Rasse ausgesetzt gewesen sind. Dieses
einzigartige Schicksal hat laut dem Bundesgerichtshof den
Geltungs- und Adbtungsanspruch eines jeden Juden vor
allem gegeniiber den Biirgern Deutschlands geprigt, auf
dem diese Verantwortung lastet.

Entscheidend ist die Betrachtungsweise des Bundesgerichts-
hofs, wonach die historische Tatsache der Verfolgung fiir
die einzelne Person hinausgeht iiber das personliche Er-
lebnis der Diskriminierung und Nachstellung durch die
Nationalsozialisten. Es gehdrt zum personalen Selbstver-
stindnis und zur Wiirde der Juden in Deutschland, dass
sie begriffen werden als Zugehbrige einer durch das Schick-
sal herausgehobenen Personengruppe. Die Achtung dieses
Selbstverstindnisses ist gemiss dem Urteil eine Grund-
bedingung fiir das Leben der jiidischen Menschen in der
Bundesrepublik und eine der Garantien dafiir, dass sich
solche Diskriminierung nicht wiederholt. Wer jene Vor-
ginge der Judenverfolgung zu leugnen versucht ~ wie das
in dem Flugblatt geschehen war —, der spricht jedem ein-
zelnen von den Juden die persdnliche Geltung ab, auf die
sie Anspruch haben.

Gruppenzugehorigkeit als Kennzeichen

Soweit moglich, tritt der Bundesgerichtshof mit diesem
Urteil der sogenannten » Auschwitzliige« entgegen, die in
der Bundesrepublik von rechtsradikaler Seite verbreitet
wird und die eine Judenverfolgung leugnen oder minde-
stens verniedlichen mochte,

8 Eigenfeste des Patriarchats Jerusalem

Zusammengestellt von Pfarrer Wilm Sanders, Hamburg

Nach der urspriinglichen rémischen Tradition ist die liturgi-
sche Feier des Heiligengedenkens an die ortsgebundene Ver-
ehrung gekniipft; der alte Festkalender entstand aus seiner
Verankerung in der Volksfrommigkeit. Bei der Reform des
romischen Kalenders, der dem Beschluss des 2. Vatikanischen
Konzils gemiss erneuert und von Papst Paul VI. am 21. Mirz
1969 eingefithrt wurde, wich man von dieser herkémmlichen
Regel insofern ab, als der Liturgische Kalender in Zukunft zu-
gleich die Universalitit der Kirche zum Ausdrudk bringen sollt.
Wegen dieses Grundsatzes der universalen Bedeutung wurden
neue Gedenktage im Kalender eingefiihrt: »Mirtyrer aus je-
nen Gegenden, zu denen das Evangelium erst spiter gelangte.
Ebenbiirtig finden sich so im neuen Kalendarium alle Volker
durch Menschen vertreten, die fiir Christus ihr Blut vergossen
oder sich durch ihr beispielhaftes Leben ausgezeichnet haben.«
Dadurch — so heisst es weiter — bringe der neue Kalender
»den universellen Charakter der Kirche deutlicher zum Aus-
druck. Er enthilt die Namen herausragender Menschen, die
dem ganzen Volke Gottes das leuchtende Vorbild der Heilig-
keit in mannigfaltiger Weise vor Augen stellen. Wer kdnnte
den grossen geistlichen Gewinn iibersehen, der daraus dem
ganzen christlichen Volk erwichst!«

Nun ist die Kirche aber universal nicht nur 6rtlich iiber den
Erdkreis hin, sondern auch zeitlich. Nach dem Kirchenbegriff

! Im Apostolischen Schreiben »Mysterii Paschalis« vom 14. Februar
1969, das als Motu proprio zur Approbation der Grundordnung des
Kirchenjahres und des neuen allgemeinen rdmischen Kalenders her-
ausgegeben wurde, schreibt der Papst: »Durch die Feste der Heiligen
wird das Osterliche Geheimnis Christi verkiindet und gegenwirtig.
... Es sollen aber nur jene Feste auf die ganze Kirche ausgedehnt
werden, die das Gedichtnis solcher Heiligen feiern, die wirklich von
universaler Bedeutung sind.«

des hl. Augustinus gehéren zur Kirche Christi nicht nur,
»die wir zu dieser Zeit leben, sondern von Abel, dem Ge-
rechten, an bis zum Ende der Zeiten alle Gerechten, die durch
dieses Leben schreiten2«.

Der »gerechte Diener Abel«, der »Vater Abraham« und der
»Hohepriester Melchisedek« wurden immer schon im Canon
Romanus (Erstes Eucharistisches Hochgebet) genannt. Auch
die Allerheiligen-Litanei nennt den hl. Abraham, den hl.
Mose, alle heiligen Patriarchen und Propheten.

Aus den oben erwihnten, liturgiegeschichtlich verstindlichen
Griinden fehlte bisher die liturgische Feier der vorchristlichen
Heiligen im romischen Kalender. Der universelle Charakter,
den das neue Kalendarium anstrebt, miisste sie eigentlich er-
forderns.

Ubrigens werden in der byzantinischen Liturgie auch beim
Gedichtnis der Heiligen in der Anaphora des hl. Johannes
Chrysostomus und in der Anaphora des hl. Basilius nach
Einsetzurgsworten und Epiklese die heiligen »Patriarchen

2 Vgl. F. Hofmann: Der Kirchenbegriff des hl. Augustinus, Miinchen
1933, S. 213, 3 f.

3 In diesem Zusammenhang sei darauf hingewiesen, dass der Liturgi-
sche Kalender der Orthodoxen Kirche die Gedenktage aller Prophe-
ten und ein Fest der Ahnen des Herrn seit alters kennt. Die Ge-
denktage sind festgelegt wie folgt (alphabetische Ordnung): Ahnen
des Herrn — im Dezember, Amos 15. Juni, Daniel und die drei
Minner im Feuerofen 17. Dezember, Elija 20. Juli, Elischa 14. Juni,
Ezechiel 23. Juli, Habakuk 2. Dezember, Haggai 16. Dezember,
Hosea 17. Oktober, Ijob 6. Mai, Jeremia 1. Mai, Jesaja 9. Mai,
Joel 8. Mai, Jona 5. Oktober, Joschua 1. September, Makkabiische
Briider 1. August, Malachia 3. Januar, Micha 14. August, Mose 4.
September, Nahum 1. Dezember, Obadja 19. November, Sacharja
8. Februar, Samuel 20. August, Zefanja 3. Dezember.

101



und Propheten« genannt. Als nach dem Gebet des hl. Basi-
lius das Vierte Eucharistische Hochgebet der romischen Litur-
gie geschaffen wurde, hat man auf ihre Nennung leider ver-
zichtet. (Vollstindiger miisste es heissen: »schenke uns das
Erbe des Himmels in Gemeinschaft mit der seligen Jungfrau
und Gottesmutter Maria, mit deinen Patriarchen, Propheten,
Aposteln und allen Heiligen.«)

Wie Hansjérg Rasch 1975 schon berichteted, feiert das Latei-
nische Patriarchat eine Anzahl der vordhristlichen Heiligen
im diézesanen Eigenkalender4/5. Wenn in einem Teil der
Kirche das liturgische Gedenken sogar vorgeschrieben ist, wird
in der iibrigen Weltkirche wenigstens die Feier einer entspre-
chenden Votivmesse erlaubt sein.

4 Vgl. »Patriarchen und Propheten. Anmerkungen zur Reform des
Heiligenkalenders« (in FrRu XXVII/1975, S. 74 f.): In dem Beitrag
wird bedauert, dass bei der Reform des Liturgiekalenders in der
rémisch-katholischen Kirche die vorchristlichen Heiligen keine Bertick-
sichtigung fanden. -

5 Bei meinem letzten Besuch in Jerusalem konnte ich die Faszikel des
Propriums fiir Messbuch (Missae Propriae Dioecesis Patriarchalis
Hierosolymitanae — Confirmatae a S. C. de Sacramentis et de Cultu
Divino die 21. Jan. 1975, Jerusalem 1977) und Stundenbuch (Litur-
gia Horarum. Celebrationes Propriae Dioecesis Patriarchatus Latini
Hierosolymitani, I—IV, Jerusalem 1975) erwerben. Aufgrund dieser
Unterlagen werden hier die Messformulare der vorchristlichen Hei-

Im Messbuch von Jerusalem sind jeweils die Lesungen und
Zwischengesinge ausgedruckt. Darauf habe ich hier verzich-
tet; doch erschien die Angabe der entsprechenden Textstellen
im Messformular sinnvoll, auch wenn dies von der Praxis
unserer liturgischen Biicher abweicht.

Eine kurze Heiligenvita zu Eingang des Messformulars fehlt
bei den Jerusalemer »Missae Propriae«. An diese Stelle wurde
die jeweilige Einleitung aus dem Stundenbuch gesetzt.

Nach dem erneuerten Dibzesankalender feiert das Lateinische
Patriarchat folgende Gedenktage von vorchristlichen Heiligen:
9. Mai Hl. Jesaja, 14. Juni Hl. Elischa, 20. Juli HL. Elija, 21.
Juli HL. Jeremia, 4. September HI. Mose, 9. Oktober HI. Abra-
ham, 16. Dezember Hl. Konig David und alle heiligen Vor-
fahren Christi. — Ausserdem ist am 3. August der Gedenk-
tag der hll. Makkabiischen Briider.

Das Gedenken der Makkabiischen Mirtyrerbriidder wurde
frither auch im rémischen Kalender begangen (am 1. August)
— wegen ihrer Uberfilhrung nach Rom und der Lokaltradi-
tion von San Pietro in Vincoli. Leider sind sie im erneuerten
Universal-Kalender nicht aufgefiihrt. Ich bedauere dies sehr,
denn ihr Gedichtnis gibt zugleich die liturgische Moglichkeit,
aller Opfer von Judenverfolgungen durch alle Zeiten zu ge-
denken und damit einen Beitrag zur neueren Holocaust-Theo-
logie zu leisten. Deshalb ist auch dieses Messformular aus

ligen vorgestellt, wie sie in Jerusalem gefeiert werden.

der Jerusalemer Tradition hier wiedergegeben.

Die 9 Maii:

S. Isaiae, prophetae et martyris (Memoria)

Filius Amos, praeclarissimus prophetarum, notus
est praesertim ob vaticinium de Virgine-Matre et
de Passione Domini. Ad munus propheticum voca-
tus est anno 739 a.C., ultimo Oziae regis anno.
Poenae impietatis et idololatriae, quas Isaias de-
nuntiaverit, devolvi coeptae sunt, praesertim tem-
pore Achaz regis impii. Isaias vixit usque ad tem-
pora Manasses regis, qui erat successor Ezechiae.
Cum idololatriam a patre suo continuo impugna-
tam resuscitaret, et Isaias eum propterea argueret,
ab iniquo rege, ut senex fere octogenarius, crudeli
genere interemptus, idest reserratus esse traditur.

Ant. ad introitum: Spiritus Domini super me,
propter quod unxit me, evangelizare pauperibus
misit me (T. P. Alleluia). (Is 61, 1)

Collecta: Deus, misericordiarum Pater, qui per os
sancti Isaiae, prophetae, vitam, mortem et gloriam
Unigeniti tui, Salvatoris nostri, praedixisti; con-
cede, propitius: ut haec salutis nostrae mysteria
iugiter recolentes, ad aeterna gaudia pervenire me-
reamur. Per Dominum.

Lectio Prima: »Et dixi: Ecce ego mitte me.« (Is 6,
1a.3.5-8)

Psalmus Responsorius (Is 12,2-3.4bcd.5-6 [R 3]:
Haurietis aquas in gaudio de fontibus Salvatoris.

Alleluia: Alleluia. Laudemus viros gloriosos in ge-
neratione sua. Nomen eorum vivit in generatio-
nem et generationem. Alleluia. (Sir 44, 1.14)

Evangelium: »Hodie impleta Scriptura Isaiae in
auribus vestris.« (Lc 4, 16-21)

Super oblata: Effunde super nos, Domine, Spiritus
Sancti sacrum septenarium, ut gratiae tuae munere
ditati, ad sacra mysteria celebranda dignius acce-
damus. Per Christum.

Ant. ad communionem: Ecce virgo concipiet et
pariet filium: et vocabitur nomen eius Emmanuel,
quia Nobiscum Deus (T. P. Alleluia). (Is 7, 14)
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9. Mai:
HI. Jesaja, Prophet und Mirtyrer (Gedenktag)

Als Sohn des Amos und bedeutender Prophet ist er besonders
bekannt wegen seiner Weissagungen iiber die Jungfrau-Mutter
und das Leiden des Herrn. Zum Prophetenamt wurde er be-
rufen im Jahre 739 v. Chr., dem letzten Jahr des Konigs Usija.
Die Strafen, die Jesaja wegen Gottlosigkeit und Gotzendienst
angekiindigt hatte, brachen herein, besonders zur Zeit des gott-
losen Konigs Ahaz. Jesaja lebte bis zur Zeit des Konigs Ma-
nasse, des Nachfolgers des Hiskija. Da er den Gotzendienst,
den sein Vater abgeschafft hatte, wieder aufleben liess und
Jesaja thn deshalb anklagte, soll er als fast achtzigjihriger Greis
durch den aufgebrachten Ko6nig grausam ermordet, nimlich zer-
sdgt worden sein.

Eréffnungsvers: Der Geist des Herrn ruht auf mir, denn er hat
mich gesalbt. Er hat mich gesandt, den Armen frohe Botschaft
zu bringen. (Jes 61, 1)

Tagesgebet: Gott und Vater der Erbarmungen. Durch den
Mund des heiligen Propheten Jesaja hast du das Leben, den
Tod und die Verherrlichung deines Eingeborenen, unseres Er-
18sers, vorhergesagt. Gewdhre uns in deiner Giite, dass wir
durch die gliubige Verehrung dieser Heilsgeheimnisse zu den
ewigen Freuden gelangen. Darum bitten wir durch Jesus
Christus.

Lesung: Ich antwortete: Hier bin ich, sende mich! (Jes 6, 1a.
3.5-8)

Zwischengesang (Jes 12, 2-6 mit Kehrvers): Voll Freude schopft
ithr das Wasser aus den Quellen des Heils.

Halleluja: Die frommen Minner will ich preisen, unsere Viter,
wie sie einander folgten. Thr Name lebt fort von Geschlecht zu
Geschlecht. (Sir 44, 1.14)

Evangelium: Heute hat sich das Schriftwort erfiillt. (Lk 4, 16-21)

Gabengebet: Gott, unser Herr, giesse iiber uns aus die sieben
Gaben des Heiligen Geistes, damit wir, durch das Geschenk
deiner Gnade geheiligt, diese heiligen Geheimnisse wiirdig
feiern. Darum bitten wir durch Christus, unseren Herrn.

Kommunionvers: Seht, die Jungfrau wird empfangen und einen
Sohn gebiren; und sie wird seinen Namen nennen: Immanuel;
denn Gott ist mit uns. (Jes 7, 14)



Post communionem: Hausimus, misericors Deus,
gaudentes de fontibus Salvatoris: fac ut nobis
fiant et mortalis vitae subsidia et perpetuae pig-
nora felicitatis. Per Christum.

Schlussgebet: Barmherziger Gott. Wir haben in Freude ge-
schopft aus den Quellen des Erldsers. Gib, dass sie uns zur
Hilfe werden fiir das irdische Leben und zu einem Unterpfand
der ewigen Seligkeit. Darum bitten wir durch Christus, unseren
Herrn.

Die 14 lunii:
S. Elisai, prophetae

»Elias repperit Elisaeum, filium Saphat, in Abel-
Mechola, arantem in duodecium iugis boum . . .
Cumque venisset Elias ad eum, misit pallium suum
super illum. Qui statim, relictis bobus, cucurrit
post Eliam et ministrabat ei.« (1 Reg 19, 19-21)
Recepit Elisaeus spiritum Eliae, sanavit Naaman
a lepra, suscitavit infantem mortuum. Post eius
mortem proiecerunt quidam cadaver in sepulcrum
Elisaei. Statim mortuus revixit et stetit super pedes
suos. (IT Reg 13, 21)

Ant. ad introitum: Dixit Elisaeus ad Eliam: »Ob-
secro ut fiat in me spiritus tuus.« Et requievit spi-
ritus Eliae super Elisaeum. (cf II Reg 2, 9 et 15b)

Collecta: Deus, qui prophetam Elisaeum in Eliae
spiritum succedere voluisti, concede propitius, ut
per dona Spiritus tui ad sanctiatem tendere valea-
mus. Per Dominum.

Lectio Prior: »Veniat ad me et sciat esse prophe-
tam in Israel.« (II Reg 5,7a.8-15a.17b) vel: »Re-
quievit spiritus Eliae super Elisaeum.« (II Reg 2,
11-15b)

Psalmus Responsorius (Ps 103, 1 et 24, 27-28, 29b—
30 [P. cf 30]: Emitte Spiritum tuum, Domine, et
renova faciem terrae.

Alleluia: Alleluia. Sanatae sunt aquae usque in
diem hanc, iuxta verbum Elisaei. Alleluia. (II Reg
2,22)

Evangelium: »Multi leprosi erant sub Elisaeo pro-
pheta.« (Lc 4, 24-27)

Super oblata: Hostias tibi, Domine, laudis offeri-
mus, suppliciter deprecantes, ut easdem, pro nobis
prophetico interveniente suffragio, et placatus ac-
cipias et ad salutem nostram provenire concedas.
Per Christum.

Ant. ad communionem: Tetigit cadaver ossa Eli-
sael, et revixit homo, et stetit super pedes suos.
(IT Reg 13, 21)

Post communionem: Purificet nos semper tui per-
ceptio sacramenti, et intercessione beati Elisaei
prophetae tui, mereamur gaudiis caelestibus abun-
dare. Per Christum.

14, Juni:
HI. Elischa, Prophet

Auf Elischa kam der Geist des Elia, er heilte den Naaman vom
Aussatz, er erweckte einen toten Knaben. Nach seinem Tod
warfen einige eine Leiche in das Grab des Elischa. Sofort wurde
der Tote lebendig und erhob sich. (2 Kg 13, 21)

Eréffnungsvers: Elischa sprach zu Elija: »Mobchten mir doch
zwei Anteile deines Geistes zufallen!« Und der Geist des Elija
ruhte auf Elischa. (vgl. 2 Kg 2, 9.15b)

Tagesgebet: Gott, du hast den Propheten Elischa im Geist des
Elija auftreten lassen. Gib in deiner Giite, dass wir durch die

Gaben deines Geistes heiligmissig leben. Darum bitten wir
durch Jesus Christus.

Lesung: Er soll erfahren, dass es einen Propheten in Israel gibt.
(2 Kg 5, 7a.8-15a.17b) oder: Der Geist des Elija ruht auf Eli-
scha. (2 Kg 2, 11-15b)

Zwischengesang (Ps 104 [103], 1.24.27-30 mit Kehrvers): Herr,
sende aus deinen Geist und erneuere das Angesicht der Erde.

Halleluja: Das Wasser ist gesund bis zum heutigen Tag, wie es
Elischa vorausgesagt hatte. (2 Kg 2, 22)

Evangelinm: Viele Aussitzige gab es zur Zeit des Elischa. (Lk
4,24-27)

Gabengebet: Herr, wir bringen dir das Opfer des Lobes und
bitten, vereint mit der Fiirsprache des Propheten, nimm es
gnddig an und lass es uns zum Heile gereichen. Durch Christus,
unseren Herrn.

Kommunionvers: Sobald der Tote die Gebeine Elischas be-
rithrte, wurde er wieder lebendig und richtete sich auf. (2 Kg
13,21)

Schlussgebet: Der Empfang deines Sakramentes reinige uns, und
auf die Fiirbitte des heiligen Elischa, deines Propheten, lass uns
die himmlischen Freuden iiberreich erfahren. Darum bitten wir
durch Christus, unseren Herrn.

Die 20 Iulii:
S. Eliae, prophetae (Memoria)

»Elias propheta ex Thesbis exsistebat e continente
Arabum, de tribu Aaron levita. Morabatur autem
in Galaad, quoniam Thesbis erant aedes sacerdoti-
bus consecratae ac destinatae« (S. Epiphanius).
Ministerium suum propheticum in regno Israel
persolvit sec. IX. a.C. Ascendit Elias per tur-
binem in caelum.

Elias ut praecursor Christi venturi consideratur.

20. Juli:
HI. Elija, Prophet (Gedenktag)

»Der Prophet Elija aus Tischbe, ein Levit aus dem Stamm
Aaron, wurde erwedkt aus arabischem Land. Er lebte in Gilead,
weil der Aufenthalt in Tischbe den Priestern vorbehalten war.«
(HI. Epiphanius) Seinen prophetischen Dienst iibte er im Reich
Israel im 9. Jahrhundert v. Chr. Elija wurde in einer feurigen
Wolke in den Himmel aufgenommen. Elija wird verehrt als
Vorliufer des wiederkommenden Christus.
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Ant. ad introitum: Dixit Elias Thesbites: »Vivit
Dominus Deus Israel, in cuius conspectu sto«.
(I Rg 17,1) vel: Ecce ego mittam vobis Eliam
Prophetam, antequam veniat dies Domini magnus
et horribilis. Et convertet cor patrum ad filios, et
cor filiorum ad patres eorum. (Mal 4, 5-6)

Collecta: Omnipotens sempiterne Deus, qui beato
Eliae, prophetae tuo ante faciem tuam vivere eum-
que zelo gloriae tuae zelare tribuisti, concede fa-
mulis tuis, ut, faciem tuam semper inquirentes,
dilectionis tuae testes fieri mereantur. Per Do-
minum.

Lectio Prior: »Sic amplificatus est Elias in mirabi-
libus suis.« (Sir 48, 1-4, 9-11)

Psalmus Responsorius (Ps 144, 17-18, 19-21 [R
18]: Prope est Dominus omnibus in vocantibus eum.

Alleluia: Alleluia. Hic est Filius meus dilectus:
ipsum audite. Alleluia. (cf Mt 17, 5)

Evangelium: »Moyses et Elias dicebant exodum
eius.« (Lc 9, 28b-36)

Super oblata: Munera Ecclesiae tuae, quaesumus,
Domine, propitius respice, et qui sacrificio Eliae
prophetae mirabiliter affuisti, hostias quoque nos-
tras suscipere digneris. Per Christum.

Praefatio: Vere dignum et iustum est, aequum et
salutare, nos tibi, Domine, sancte Pater, semper et
ubique gratias agere, per lesum Christum, Domi-
num nostrum. Ad te Deum vivum et verum confi-
tendum electos prophetas suscitasti, qui populum
tuum erudirent in exspectatione salutis. Eos inter
Eliam Thesbitem divina amicitia decorasti, ut, zelo
gloriae tuae zelatus, omnipotentiam et misericor-
diam tuam manifestaret. Ipsum quoque inter
transfigurationis testes Christo adstare voluisti, ut
Filii tui glorioso gauderet aspectu qui tui in con-
spectu semper ambulavit. Et ideo, cum caelorum
Virtutibus in terris te iugiter celebramus, maiestati
tuae sine fine dicentes: Sanctus, Sanctus, Sanc-
tus ...

Ant. ad communionem: Comedit Elias et bibit, et
ambulavit in fortitudine cibi illius usque ad mon-
tem Dei. (cf I Rg 19, 8)

Post communionem: In mensa Filii tui, Domine,
cibo potuque angelico roboratis, concede: ut, te
per fidem semper inquirentes, in monte gloriae
perenni tuo fruamur aspectu. Per Christum.

Eréffnungsvers: Der Prophet Elija aus Tischbe sprach: Es lebt
der Herr, der Gott Israels; in seinem Dienst stehe ich. (1 Kg
17,1) oder: Bevor der Tag des Herrn kommt, der grosse und
furchtbare Tag, sende ich zu euch dem Propheten Elija. Er wird
das Herz der Viter wieder den Séhnen zuwenden und das
Herz der Sohne ihren Vitern. (Mal 3, 23-24 bzw. 4, 5-6)

Tagesgebet: Allmichtiger, ewiger Gott, du hast den heiligen
Elija, deinen Propheten, vor deinem Angesicht leben lassen und
ihn mit heiligem Eifer fiir deine Ehre erfiillt. Gib uns, deinen
Dienern, dass auch wir immerfort dein Angesicht suchen und
glaubwiirdige Zeugen deiner Liebe werden. Darum bitten wir
durch Jesus Christus.

Lesung: Wie ehrfurchtgebietend warst du, Elija? (Sir 48, 1-4.
9-11)

Zwischengesang (Ps 145 [144], 17-21 mit Kehrvers): Der Herr
ist nahe allen, die ithn anrufen.

Halleluja: Dies ist mein geliebter Sohn, auf ihn sollt ihr horen!
(Mt 17, 5)

Evangelium: Mose und Elija sprachen von seinem Ende (Lk 9,
28b-36)

Gabengebet: Schau in Gnaden, Herr, auf die Gaben deiner Kir-
che, und wie du dem Opfer des Elija auf wunderbare Weise
nahe warst, so nimm auch an, was wir darbringen. Darum bit-
ten wir durch Christus, unseren Herrn.

Prifation: In Wahrheit ist es wiirdig und recht, dir, Herr, hei-
liger Vater, immer und iiberall zu danken durch unseren Herrn
Jesus Christus. Um dich, den lebendigen und wahren Gott zu
bekennen, hast du dir auserwihlte Propheten erweckt, damit
sie dein Volk unterwiesen in der Erwartung des Heiles. Unter
ihnen hast du Elija aus Tischbe mit deiner besonderen Freund-
schaft ausgezeichnet; du hast ihn mit heiligem Eifer fiir deine
Ehre erfiillt, damit er deine Allmacht und dein Erbarmen ver-
kiinde. Thn liessest du erscheinen als Zeugen der Verklirung
Christi, damit er, der in deiner Schau wandelt, sich auch an
der Herrlichkeit deines Sohnes erfreute. Darum feiern wir dich
auf Erden mit den Kriften des Himmels und singen ohne Ende:
Heilig, heilig, heilig . . .

Kommunionvers: Elija ass und trank und wanderte, durch
diese Speise gestarkt, bis zum Gottesberg Horeb. (1 Kg 19, 8)

Schlussgebet: Herr und Gott, am Tisch deines Sohnes wurden
wir mit Speise und Trank vom Himmel gestirkt. Wir bitten
dich, lass uns in der Kraft dieser Speise dir immer besser folgen
durch den Glauben und am Berg deiner Herrlichkeit zu deiner
Anschauung gelangen. Darum bitten wir durch Christus, unse-
ren Herrn.

Die 21 Iulii:
S. Ieremiae, prophetae (Memoria)

Ieremias admodo iuvenis ad munus propheticum
vocatus est anno 626 ante Christum natum. Mu-
nere prophetico functus est regibus Iosia, Ioachaz,
Ioachim et Sedecia. Populo Israel in captivitatem
redacto et Ierusalem deserta, sedit Ieremias in
ruinis civitatis flens lamentationibus magnis interi-
tum dominae gentium et populi Dei deporta-
tionem. In Aegyptum ductus, ibique, secundum
antiquam traditionem, a Iudaeis, eius increpatio-
nes indigno ferentibus, lapidatus est.
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21. Juli:
HI. Jeremia, Prophet (Gedenktag)

Jeremia wurde bereits in jugendlichem Alter zum Propheten-
dienst berufen. Sein Prophetenamt iibte er aus unter den K&-
nigen Joschija, Joahaz, Jojachin und Zidkija. Nach der Weg-
fithrung des Volkes in die Gefangenschaft und der Zerstérung
Jerusalems sass Jeremia auf den Ruinen der Stadt und be-
weinte in seinen grossen Klageliedern den Untergang der Her-
rin der Volker und die Verbannung des Volkes Gottes. Er
selbst wurde nach Agypten mitgefiihrt und dort nach einer
alten Tradition aus Waut iiber seine Busspredigten gesteinigt.



Ant. ad introitum: Ego congregabo reliquias gre-
gis mei, de omnibus terris, et suscitabo super eos
pastores, et pascent eos. (Ier 23, 3-4)

Collecta: Deus, qui populum tuum per os lere-
miae prophetae, ad paenitentiam misericorditer
vocasti, ab omnibus nos propitius absolve peccatis,
ut, quod nostris offensionibus promeremur, tua in-
dulgentia repellatur. Per Dominum.

Lectio Prior: »Priusquam te formarem in utero,
novi te.« (Ier 1, 4-10)

Psalmus Responsorius (Ier 17,7-8 [R. Lc 11,28]:
Beati qui audiunt verbum Dei et custodiunt illud;
(R. Ier 31, 3) vel: In caritate perpetua dilexi te.

Alleluia: Alleluia. Priusquam te formarem in utero,
novi te: et antequam exires de vulva, sanctificavi
te, et prophetam in gentibus dedi te. Alleluia. (Ier
1,5)

Evangelium: »Si cognovisses quae ad pacem tibil«
(Lc 19, 41-44) vel: »lerusalem, quae lapidas Pro-
phetas qui ad te missi sunt.« (Mt 23, 37-38)

Super oblata: Praesta quaesumus, omnipotens et
misericors Deus, ut haec salutaris oblatio, depreca-
tione beati Ieremia Prophetae, famulos tuos et a
propriis reatibus indesinenter expediat, et ab om-
nibus tueatur adversis. Per Christum.

Ant, ad communionem: In caritate perpetua dilexi
te; et ideo attraxi te miserans. (Ier 31, 3)

Post communionem: Deus qui per hunc panem
vitae a peccati vinculo famulos tuos liberasti,
eorum etiam corda miserans sic attrahe, ut num-
quam a te separari permittas, quos in caritate per-
petua dilexisti. Per Christum.

Eréffnungsvers: Ich selbst sammle den Rest meiner Schafe aus
allen Lindern und werde ihnen Hirten geben, die sie weiden.
(Jer 23, 3-4)

Tagesgebet: Gott, in deinem Erbarmen hast du dein Volk durch
die Predigt des Propheten Jeremia zur Busse gerufen. Sprich
uns gnidig frei von unseren Siinden, damit, was wir fiir unsere
Schuld verdienen, durch deine Vergebung getilgt wird. Darum
bitten wir durch Jesus Christus.

Lesung: Noch ehe ich dich im Mutterleib formte, habe ich dich
ausersehen. (Jer 1, 4-10)

Zwischengesang (Jer 17,7-8 mit Kehrvers): Selig, die das Wort
Gottes horen und es befolgen. (Lk 11, 28)

Halleluja: Noch ehe ich dich im Mutterleib formte, habe ich
dich ausersehen, noch ehe du aus dem Mutterleib hervorkamst,
habe ich dich geheiligt, zum Propheten fiir die Vélker habe ich
dich bestimmt. (Jer 1, 5)

Evangelium: Wenn du doch erkannt hittest, was dir Frieden
bringt. (Lk 19,41-44) oder: Jerusalem, du steinigst die Pro-
pheten, die zu dir gesandt werden. (Mt 23, 37-38)

Gabengebet: Wir bitten dich, allmichtiger und barmherziger
Gott, was wir zu unserem Heil darbringen, befreie deine Die-
nerinnen und Diener auf die Fiirsprache des heiligen Propheten
Jeremia von aller Schuld und beschiitze sie vor allem Unbheil.
Darum bitten wir durch Christus, unseren Herrn.

Kommunionvers: Mit ewiger Liebe habe ich dich geliebt,
darum habe ich dir so lange die Treue bewahrt. (Jer 31, 3)

Schlussgebet: Gott, durch dieses Lebensbrot hast du uns von
den Fesseln der Siinde befreit. Die du mit ewiger Liebe geliebt
hast, ziehe in Gnaden an dich. Darum bitten wir durch Chri-
stus, unseren Herrn.

Die 3 Augusti:
Ss. Machabaeorum, martyrum

Septem fratres iudaei cum matre sua, tempore Ma-
chabaeorum, sub impio rege Antiochio IV Epi-
phane, (circa annum a.C. 168) martyrium for-
titer, in sancta Civitate, uti creditur, subierunt,
pro patriis legibus et institutis. Eorum reliquiae ab
Antiochia, ubi asservabantur, saeculo VI, Romam
translatae sunt, ibique in ecclesia Sancti Petri ad
Vincula usque ad praesentem diem honorifice ve-
nerantur.

Ant. ad introitum: Ego autem, sicut et fratres mei,
animam et corpus meum trado pro patriis legibus.
(I1 Mach 7, 37)

Collecta: Fraterna nos, Domine, Martyrum tuo-
rum corona laetificet: quae et fidei nostrae prae-
beat incrementa virtutum, et multiplici nos suffra-
gio consoletur. Per Dominum.

Lectio Prior: »Parati sumus mori, magis quam
praevaricari.« (Mach 7, 1-2, 9-14, 20-21, 27b-30,
39-41)

Psalmus Responsorius (Ps. 118 [10.11.12.13.14]
[R 14a]): In via testimoniorum tuorum delectatus
sum.

3. August:
Die heiligen Makkabiischen Briider, Martyrer

Sieben Mirtyrerbriider erlitten zusammen mit ihrer Mutter
standhaft das Martyrium wegen der Thora und der Einhal-
tung der iiberkommenen Lebensweise. Dies geschah, wie man
annimmt, in der heiligen Stadt Jerusalem zur Zeit der Makka-
bier unter dem gottlosen Kénig Antiochus IV. Epiphanes (etwa
um das Jahr 168 v.Chr.). Thre Gebeine wurden im 6. Jahr-
hundert von Antiochien, wo sie bis dahin beigesetzt waren,
nach Rom iibertragen. Dort werden sie bis auf den heutigen
Tag in der Kirche S. Pietro in Vincoli voller Hochachtung ver-
ehrt.

Eroffnungsvers: 1ch gebe wie meine Briider Leib und Leben hin
fiir die Gesetze unserer Viter. (2 Makk 7, 37)

Tagesgebet: Mit Freude erfiille uns, Herr, der Sieg deiner hei-
ligen Mirtyrerbriider. Er schenke unserem Glauben Wachstum
im Guten und stirke uns in unseren Anfechtungen. Darum bit-
ten wir durch Jesus Christus.

Lesung: Eher sterben wir, als dass wir die Gesetze unserer Vi-
ter iibertreten. (2 Makk 7, 1-2.9-14.20-21.27b-30.39-41)

Zwischengesang (Ps 119 [118], 9-14 mit Kehrvers): Nach dei-
nen Vorschriften zu leben, freut mich.
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Alleluia: Alleluia. Beati qui persecutionem patiun-
tur propter iustitiam, quoniam ipsorum est regnum
caelorum. Alleluia. (Mt 5,9, 10)

Evangelium: »Calicem meum bibetis.« (Mt 20,
17-23)

Super oblata: Mysteria tua, Domine, pro sancto-
rum Martyrum tuorum honore devota mente trac-
temus: quibus et praesidium nobis crescat et gau-
dium. Per Christum.

Ant. ad communionem: Maiorem caritatem nemo
habet, ut animam ponat quis pro amicis suis, dicit
Dominus (Io 15, 13)

Post communionem: Praesta, quaesumus, omnipo-
tens Deus: ut quorum memoriam sacramenti parti-
cipatione recolimus, fidem quoque proficiendo sec-
temur. Per Christum.

Halleluja: Selig, die um der Gerechtigkeit willen verfolgt wer-
den; denn ihnen gehért das Himmelreich. (Mt 5, 10)

Evangelium: Meinen Becher werdet ihr trinken. (Mt 20, 17-23)

Gabengebet: Wir feiern die heiligen Geheimnisse, Herr, unser
Gott, im Gedichtnis an deine Mirtyrer mit scheuer Ehrfurcht.
Lass uns stets unter deinem Schutz bleiben und Zuversicht und
Freude behalten. Darum bitten wir durch Christus, unseren
Herrn.

Kommunionvers: Es gibt keine gréssere Liebe als die, wenn
einer sein Leben gibt fiir seine Freunde, spricht der Herr. (Joh
15,13)

Schlussgebet: Allmichtiger Gott, wir haben das Gedichtnis
deiner heiligen Mirtyrer durch die Teilnahme am Opfer deines
Sohnes gefeiert. Lass uns in ihrer Nachfolge gliubig voran-
schreiten. Darum bitten wir durch Christus, unseren Herrn.

Die 4 Septembris:
S. Moysis, legislatoris et propbetae (Memoria)

Magnus dux, legislator, qui populum ex Aegypto
eduxit et rexit et leges ei condidit, XV saec. a.C.
vixit. Filia Pharaonis eum a morte salvat, et ab
eadem adoptatur atque appellatur Moyses, quia
de aqua tulit eum. Apparitione Angeli Dei in rubo
ardenti divinitus edocetur ut liberet populum ab
oppressione. Sub protectione Dei caeli profecti
sunt Israelitae per Mare rubrum et desertum. Moy-
ses, considerata terra promissa e vertice Montis
Nebo, ibi diem supremum obiit, et sepultus est in
valle terrae Moab.

Ant. ad introitum: Dilectus Deo et hominibus
Moyses cuius memoria in benedictione est. (Sir
45,1)

Collecta: Domine, qui per Moysen eduxisti popu-
lum tuum de terra captivitatis, eique sanctam le-
gem tuam tradidisti, fac nos, quaesumus, a peccati
servitute liberatos, ita tuis inhaerere mandatis, ut
ad patriam perveniamus aeternam. Per Dominum.

Lectio Prior: »Non surrexit ultra propheta in Is-
rael sicut Moyses.« (Dt 34, 1-12)

Psalmus Responsorius (Dt 32, 1-2, 3-4a, 10-11
[R. 3]): Nomen Domini invocabo; date magnifi-
centiam Deo nostro.

Alleluia: Alleluia. Cantemus Domino: gloriose
enim magnificatus est. Alleluia. (cf Ex 15, 1)

Evangelium: »Non Moyses dedit vobis panem de
caelo, sed Pater.« (Io 6,28-35) vel: »Ecce appa-
ruerunt Moyses et Elias cum Iesu loquentes.« (Mt
17,1-9)

Super oblata: Suscipe munera, Domine, in beati
Moysis commemoratione delata, ut fidelium tuo-
rum oblatio in Eius sacrificlum transeat qui no-
vum aeternumque Testamentum suo sanguine con-
secravit. Qui tecum vivit.

Ant: ad communionem: Iste est panis, quem Do-
minus dedit vobis ad vescendum. (Ex 16, 15)
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4. September:
HI. Mose, Gesetzgeber und Prophet (Gedenktag)

Der grosse Fiihrer und Gesetzgeber, der sein Volk aus Agypten
herausfiihrte, es regierte und ithm die Weisungen Gottes iiber-
mittelte, lebte im 15. Jahrhundert v.Chr. Eine Tochter des
Pharao rettete ihn vom Tode, adoptierte ihn und nannte ihn
Mose; denn aus dem Wasser hatte sie ihn gezogen. Durch die
Erscheinung eines Gottesengels im brennenden Dornbusch er-
hielt er die Gewissheit, dass er sein Volk aus der Knechtschaft
herausfithren solle. Unter Gottes Schutz zogen die Israeliten
durch das Rote Meer und durch die Wiiste. Mose schaute das
verheissene Land vom Gipfel des Berges Nebo aus. Dort starb
er und wurde in einem Tal des Landes Moab begraben.

Eréffnungsvers: Geliebt von Gott und den Menschen: Mose,
sein Andenken sei zum Segen. (Sir 45, 1)

Tagesgebet: Gott, du hast durch Mose dein Volk aus dem
Lande der Knechtschaft herausgefithrt und ihm deine heilige
Weisung gegeben, befreie uns, so bitten wir, von der Knecht-
schaft der Siinde und lass uns so deinen Geboten folgen, dass
wir zum ewigen Vaterland gelangen. So bitten wir durch Jesus
Christus.

Lesung: Niemals wieder ist in Israel ein Prophet wie Mose auf-
getreten. (Dtn 34, 1-12)

Zwischengesang (Dtn 32,1-4a.10-11 mit Kehrvers): Ich will
den Namen des Herrn anrufen; preist die Grosse unseres Gottes.

Halleluja: Wir singen dem Herrn ein Lied, denn er ist hoch
erhaben. (Ex 15, 1)

Evangelium: Nicht Mose hat euch das Brot vom Himmel ge-
geben, sondern mein Vater. (Joh 6, 28-35) oder: Da sahen sie
plotzlich Mose und Elija mit Jesus reden. (Mt 17, 1-9)

Gabengebet: Nimm an, o Herr, was wir am Gedichtnistag des
heiligen Mose darbringen, damit die Gaben deiner Gliubigen
verwandelt werden in das Opfer dessen, der durch sein Blut
den neuen und ewigen Bund besiegelt hat und der mit dir lebt
und herrscht in Ewigkeit.

Kommaunionvers: Das ist das Brot, das der Herr euch zu essen
gibt. (Ex 16, 15)



Post communionem: Deus, qui populum tuum per
quadraginta annos in deserto manna cibasti, et in
terram promissam introduxisti, praesta nobis fa-
mulis tuos, ut hoc caeleste convivium, sit nobis,
vitae praesentis auxilium pariter ac futurae. Per
Christum.

Schlussgebet: Gott, du hast dein Volk durch vierzig Jahre in
der Wiiste mit dem Manna gespeist und es in das verheissene
Land gefiihrt. Mache uns, deinen Dienerinnen und Dienern,
dieses himmlische Festmahl zu einer Hilfe fiir das gegenwirtige
wie fiir das kommende Leben. Darum bitten wir durch Chri-
stus, unseren Herrn.

Die 9 Octobris:
S. Abrabham, patriarchae (Memoria)

Abram (pater excelsus), vocatus Abraham (pater
multarum gentium), fuit filius Thare, frater natus
minor Aran, cuius filiam Saram duxit uxorem.
Vocante Deo semenque promittente numerosum,
Abraham egreditur de Ur civitate Chaldeorum
venit in Chanaenitidem, quam Deus posteritate
eius daturum iterum atque iterum promittit saec.
XIX a.C. Signum foederis instituit circumcisio-
nem. Postmodum Abraham filium Isaac immolare
iussus strenuo mandatum exsequi aggreditur, gla-
dium stringit, sed ab angelo cohibetur, renovatis
divinis promissionibus. Fuerunt dies vitae Abra-
ham centum septuaginta quinque anni et sepelie-
runt eum Isaac et Ismael filii efus.

Ant. ad introitum: Abraham magnus pater multi-
tudinis gentium, et non est inventus similis illi in
gloria, qui conservavit legem excelsi. (Sir 44, 20)

Collecta: Deus, qui in praemium fidei Filium tu-
um Unigenitum ex semine Abrahae mundo nasci
promisisti, concede, propitius, ut fide, quam in bap-
tismo suscepimus, in nobis usque ad mortem per
caritatem operante, caelo nasci mereamur. Per Do-
minum.

Lectio Prior: »Fide obtulit Abraham Isaac.« (Hebr
11, 8-12, 17-19)

Psalmus Responsorius (Lc 1,69-70, 71-72, 73-75
[R.: ps 39, 8a.9a]): Ecce venio, Domine, ut fa-
ciam voluntatem tuam.

Alleluia: Alleluia. Abraham pater vester exsulta-
vit ut videret diem meum, et vidit et gavisus est
Alleluia. (Io 8, 56)

Evangelium: »Antequam Abraham fieret, ego
sum.« (Io 8,51-59)

Super oblata: Haec hostia, Pater clementissime,
spiritu filiorum adoptionis nos repleat, ut beati
Abrahae orationem imitantes, in petendis donis
tuis iterum atque iterum instare non vereamur. Per
Christum,

Praeferenda est prima prex eucharistica quia bic patri-
archa nominatur in oratione: Supra quae propitio.

Ant. ad communionem: Credidit Abraham Deo:
et reputatum est illi ad iustitiam, et amicus Dei
appellatus est. (Iac 2, 23)

Post communionem: Mysteriorum tuorum, Do-
mine, sancta perceptio, illum nobis fidei et oboe-
dientiae spiritum infundat, quo pater gentium
amicus tuus meruit appellari. Per Christum.

9. Oktober:
HI. Abrabam, Erzvater (Gedenktag)

Abram (der erhabene Vater) erhielt den Namen Abraham (Va-
ter vieler Volker). Er war der Sohn des Terach, ein jiingerer
Bruder des Haran, dessen Tochter Sara er zur Frau nahm. Auf
den Ruf Gottes hin, der thm zahlreichen Samen versprach, zog
Abraham im 19. Jahrhundert v. Chr. aus Ur der Kaldier in
das Land der Kanaaniter, das Gott wieder und wieder seinen
Nachkommen zusagte. Als Bundeszeichen fiihrte er die Be-
schneidung ein. Spiter sollte Abraham seinen Sohn Isaak
opfern und wollte voll Eifer diesem Befehl nachkommen. Als
er schon sein Messer erhoben hatte, wurde er von einem Engel
gehindert, und die géttlichen Verheissungen wurden erneuert.
Abraham lebte 175 Jahre, und es begruben ihn seine Sohne
Isaak und Ismael.

Eréffnungsvers: Abraham wurde der Vater vieler Vélker, seine
Ehre blieb makellos. Er hielt das Gebot des Hochsten und trat
in einen Bund mit ihm. (Sir 44, 19.20)

Tagesgebet: Gott, du hast verheissen, dass dein eingeborener
Sohn fiir alle, die glauben, als Nachkomme Abrahams in diese
Welt geboren wird; gewihre in deiner Giite, dass der Glaube,
den wir in der Taufe empfangen haben, bis zu unserem Tod
durch die Liebe lebendig bleibt und wir dadurch fiir den Him-
mel geboren werden. Darum bitten wir durch Jesus Christus.

Lesung: Im Glauben brachte Abraham den Isaak dar. (Hebr
11, 8-12.17-19)

Zwischengesang (Lk 1,69-75 mit Kehrvers): Siehe, Herr, ich
komme, deinen Willen zu tun. (Ps 40 [39], 8a.9a)

Halleluja: Euer Vater Abraham jubelte, dass er meinen Tag
sehen sollte. Er sah ihn und freute sich. (Joh 8, 56)

Evangelium: Ehe Abraham war, bin ich. (Joh 8, 51-59)

Gabengebet: Giitiger Vater, diese Opfergabe erfiille uns mit
dem Geist der Sohnschaft. Da wir dem heiligen Abraham in
seinem Beten nacheifern, lass uns wieder und wieder deine
Gnadengaben erbitten. Durch Christus, unseren Herrn.

Hinweis: Heute gebe man dem Ersten Eucharistischen Hochgebet
den Vorzug, weil der Erzvater genannt wird in dem Gebet: »Blicke
versohnt und giitig darauf nieder.. .«

Kommunionvers: Abraham glaubte Gott, und es wurde ihm als
Gerechtigkeit angerechnet, und er wurde Freund Gottes ge-
nannt. (Jak 2, 23)

Schlussgebet: Der heilige Empfang deiner Geheimnisse, Herr,
unser Gott, schenke uns jenen Geist des Glaubens und des Ge-
horsams, durch den der Vater der Volker ehrenvoll als »dein
Freund« bezeichnet werden darf. Darum bitten wir durch Chri-
stus, unseren Herrn.
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Die 16 Decembris:
S. David, regis et omnium sanctorum Avorum
D.N.I.C.(Memoria)

David, Bethlehem ortus, et octo Isai filiorum mi-
nimus, tam corporis robore et pulchritudine quam
animi prudentia et fortitudine excellebat. A Sa-
muele rex, loco Saulis a Deo reiecti, clam unctus,
tamen multo post regnum adeptus est. Post Sau-
lis mortem, David in Hebron transmigravit. Inde
sedem Hierosolymam Iebusaeis ereptam transtulit,
quae urbs, propter firmitatem et propter situm, ca-
put regni constituta est. Arca Domini ex Gabaa
magno cum populi concursu transportavit, et in
novo tabernaculo collocavit. Neque dubium est,
quin rex ipse Psalmorum maximum numerum can-
toribus subministraerit. Obdormivit David in se-
nectute bona, anno 965 a. C., postquam super po-
pulum Israel quadraginta annos regnavit.

Ant. ad introitum: luravi David servo meo: »Us-
que in aeternum confirmabo semen tuum et aedifi-
cabo in generationem et generationem sedem
tuam.« (Ps 88, 4)

Collecta: Domine Iesu, qui filius David factus es,
ut filii Dei nominemur et simus, da nobis quaesu-
mus: in spiritu adoptionis ita proficere, ut filio-
rum gloriam consequamur aeternam. Qui vivis.

Lectio Prior: »Surge, unge parvulum: ipse est
enim.« (Sam 16, 1b, 6-13a)

Psalmus Responsorius (Ps 109 1, 2, 3, 4 [R.: ps
20, 4a]): Praevenisti eum in benedictionibus dul-
cedinis; vel (Ps 131, 1-2, 9-10, 11, 12, 17-18):
Dabit illi Dominus Deus sedem David patris eius.

Alleluia: Alleluia. Hosanna Filio David: Benedic-
tus qui vit in nomine Domini. Alleluia. (Mt 21, 9)

Evangelium: »Christus, filius David, est Dominus
eius.« (Mt 22, 41-46a)

Super oblata: Memento, Domine, testamenti tui et
susceptis muneribus in beati David commemora-
tione delatis, praesta: ut, illum peccantem secuti,
et paenitentem imitemur. Per Christum.

Ant. ad communionem: Erexit Dominus cornu sa-
lutis nobis in domo David pueri sui. (Lc 1, 69)

Post communionem: Beatorum Domini nostri lesu
Christi avorum memoriam divino convivo cele-
brantes, te, Pater sancte, deposcimus: ut pane illo
refecti ac roborati, Unigeniti tui adventum digne
praestolemur. Per Christum.

16. Dezember:
HI. Kénig David und alle heiligen Vorfabren Christi
(Gedenktag)

David stammte aus Bethlehem. Von den acht Sohnen des Isai
war er der jiingste, aber er iibertraf sie an Korperkraft und
Schénheit sowie an Geisteskraft und Klugheit. Von Samuel
wurde er anstelle des von Gott verworfenen Saul heimlich zum
Konig gesalbt, doch erhielt er die Herrschaft erst viel spiter.
Nach dem Tod des Saul regierte David in Hebron. Von dort
verlegte er seinen Sitz nach Jerusalem, das er den Jebusitern ent-
rissen hatte. So wurde diese Stadt wegen ihrer Befestigung und
Lage zur Hauptstadt des Reiches. Unter grosser Teilnahme des
Volkes iiberfiihrte er die Bundeslade von Baala und stellte sie
in einem neuen Zelt auf. Er gilt als der Verfasser zahlreicher
Psalmen. David starb in hohem Alter im Jahre 965 v. Chr.,
nachdem er 40 Jahre iiber Israel regiert hatte.

Eréffnungsvers: David, meinem Knecht, hab ich geschworen:
»Deinem Haus geb ich auf ewig Bestand und richte deinen
Thron auf bis zum fernsten Geschlecht.« (Ps 89 [88], 4)

Tagesgebet: Herr Jesus, du bist der Sohn Davids geworden, da-
mit wir Kinder Gottes genannt werden und sein kénnen. Gib,
so bitten wir, dass wir in diesem Geist der Sohnschaft so voran-
schreiten, dass wir Anteil erhalten an der ewigen Herrlichkeit
der Kinder Gottes, wo du lebst und herrschest mit Gott, dem
Vater, in der Einheit des Heiligen Geistes jetzt und in Ewigkeit.

Lesung: Auf, salbe thn! Denn er ist es. (1 Sam 16, 1b.6-13a)

Zwischengesang (Ps 110 [109], 1-4 mit Kehrvers): Du bist ihm
zuvorgekommen mit den Segnungen deiner Giite; oder: (Ps 132
[131], 1-2.9-12.17-18 mit Kehrvers): Gott, der Herr, wird ihm
den Thron seines Vaters David geben.

Halleluja: Hosanna dem Sohne Davids: Hochgelobt sei, der
da kommt im Namen des Herrn. (Mt 21, 9)

Evangelium: Christus, der Sohn Davids, doch sein Herr. (Mt
22, 41-46)

Gabengebet: Gedenke, Herr, deines Bundes und nimm die Ga-
ben an, die wir bei der Gedichtnisfeier des Konigs David dar-
bringen. Wie wir ihm in der Siinde gefolgt sind, so lass ihn uns
auch nachahmen in der Busse. Darum bitten wir durch Chri-
stus, unseren Herrn.

Kommunionvers: Der Herr hat uns einen starken Retter er-
weckt im Hause seines Knechtes David. (Lk 1, 69)

Schlussgebet: Wir haben das Gedichtnis der heiligen Vorfahren
unseres Herrn Jesus Christus im heiligen Gastmahl gefeiert. So
bitten wir dich, Vater im Himmel, durch die heilige Speise ge-
stirkt, lass uns die Ankunft deines Eingeborenen wiirdig erwar-
ten, der mit dir lebt und herrscht in Ewigkeit.

Rabbi Levi sagte: »Der grosse Mensch unter den Riesen ist Abraham. Warum heisst er gross? Weil er wiirdig
war, vor dem ersten Menschen erschaffen zu werden. Es sprach nimlich der Heilige, er sei gepriesen: Viel-
leicht versagt Adam, und es gibt niemanden, der kime und es an seiner Stelle gut machen wiirde! Deshalb
schaffe ich Adam zuerst. Wenn er versagt, wird Abraham kommen und es an seiner Stelle gut machen.«

(BerR 14,6, zu Gn 2, 7)
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AUS DEN PSALMEN LEBEN; Das gemeinsame Gebet
von Kirche und Synagoge neu erschlossen. Freiburg i. Br.
1979. Verlag Herder. 223 Seiten.
Idee und Ausfithrung dieses Buches zu den Psalmen ent-
sprechen einer catena aurea, einem Florilegium moderner
Auslegung von origineller und erquickender Art! Als
man im Mittelalter Psalmencatenen schuf, d. h. verschie-
dene Kirchenviter zu den einzelnen Psalmen in der
Form einer Ahrenlese zu einem Kommentarmosaik ver-
einigte, oder wenn die Migqraot gedolot mehrere Kom-
mentare um den Schrifttext gruppieren, so waren dabei
sicher nicht nur Skonomische Sparsamkeitsgriinde im
Spiel. Man wollte die vielfache Brechung des heiligen
Textes im Prisma der grossen und tiefen Interpreten ge-
winnen. Dass dieses Interesse auch jetzt noch besteht, das
zeigt etwa die patristische Psalmencatene, die im fran-
z6sischen Sprachbereich jlingst herausgekommen ist: La
tradition médite le Psautier chrétien, vol. 1-2 (Paris o. J.
[= 1973]) (Editions Téqui). Hier hat man aus den al-
ten Schitzen der Psalmenauslegung eine neue Kompila-
tion geschaffen.
Das Erfreuliche an dem vorliegenden Buch ist die Wahl
zeitgendssischer Interpreten aus dem jiidischen und christ-
lichen Bereich, sowohl katholischer als auch evangelischer
Konfession. Die zeitgendssische Auslegung spricht uns un-
mittelbar an, denn es ist unsere Sprache, die wir verneh-
men.
Es sind 15 Psalmen ausgewihlt worden (1, 8, 16, 19, 27,
42/43, 51, 73, welcher von F. Stier, einem Christen, und
J. Magonet, einem Juden, erklirt wird, 86, 90, 91, 104,
109, 122, 139), die von 16 Auslegern besprochen werden.
Ich werde der Versuchung widerstehen, einzelne Beitrige
als besonders gut hervorzuheben; wahrscheinlich emp-
findet jeder Leser die Resonanz der Erklirungen wieder
anders, und das soll auch so sein. Der Leser ist jedoch
vielleicht froh, die Namen der Ausleger zu kennen. Es
sind: M. Barth, E. Brocke, A. H. Friedlander, N. Fiigli-
ster, R. Gradwobl, S. Lauer, N. P. Levinson, Ch. Link,
J. Magonet, L. Prijs, R. Schmid, F. Stier, W. Strolz, ].
Teichmann, D. Zeller, E. Zenger.
Ich hitte mir nur die Einleitung ein bisschen schlichter
gewiinscht, denn in der Nachbarschaft solcher Texte, wie
es die Psalmen sind, ist das Einfachste, UnpritentiGseste
das Beste. Unter den Kommentaren des Buches gibt es
Kostbarkeiten, die den schmalen Band wertvoller machen
als manche andere, dickleibigere Werke zu den Psalmen.
Adrian Schenker OP, Fribourg

HERMANN BARTH: Die Jesaja-Worte in der Josia-
zeit. Israel und Assur als Thema einer produktiven Neu-
interpretation der Jesajaiiberlieferung. Wissenschaftliche
Monographien zum Alten und Neuen Testament, Bd. 48.
Neukirchen 1977. Neukirchener Verlag. 361 Seiten.

In den Prophetien Jesajas spielt Assur eine bedeutende
Rolle, denn als dominierende Grossmacht griff Assur ein-
schneidend in die Zeitgeschichte des Propheten ein. Der
Verf. liefert mit seiner Arbeit einen Beitrag zur Redak-
tionsgeschichte des Buches Jesaja, indem er seine Ham-
burger Dissertation in einer iiberarbeiteten Fassung pri-
sentiert. Der erste Teil des Werkes bringt Einzelanalysen
zu den »Assur-Texten« des Protojesajabuches. Der Verf.
erkennt darin eine eigenstindige Redaktion der authenti-
schen Jesajaworte. Im 2. Teil seiner Arbeit versucht Barth
zu bestimmen, wer fiir diese Redaktion verantwortlich

zeichnet und welche Ziele damit verfolgt wurden. Barth
stellt fest, dass diese Texte der Assur-Redaktion jeweils
nach authentischen Jesajaworten folgen. Die Redaktion
fand nicht im oder nach dem Exil statt, sondern schon
wihrend der Assyrerherrschaft im 7. Jh., als nimlich das
Reich Assur zunehmend an Einfluss verlor. Der Verf.
umschreibt die Assur-Redaktion noch genauer als produk-
tive Neuinterpretation der Jesajaiiberlieferung am An-
fang des vorletzten Jahrzehnts des 7. Jh.s (zwischen 621
und 614), nach der bereits erfolgten Befreiung Judas von
der assyrischen Herrschaft (Josia) und angesichts des be-
vorstehenden Unterganges der Assyrer. Im Lichte dieser
neuen geschichtlichen Situation zeigte sich, dass Jahwes
Handeln von vornherein auf das Heil Israels gerichtet
war. »Das Volk ist durch Jahwes Ziichtigung zurechtge-
wiesen und zurechtgebracht; der Fremdherrschaft der As-
syrer hat Jahwe ein Ende bereitet, und der véllige Unter-
gang der Bedriicker, die gegenwirtig immer noch eine ge-
wisse Gefahr fiir die Welt darstellen, steht unmittelbar
bevor ... Israel steht (damit) an der Schwelle einer Heils-
zeit auf Dauer, weil Unrecht und Frevel ihre Strafe ge-
funden haben.« Nach Barth ist es deshalb Konig Josia,
den die Texte Jes 9, 5 f. und 32, 1-5. 15-20 anvisieren
wollen. Dass dann aber die kultische Reform dieses K&-
nigs in der Assur-Redaktion keinen Niederschlag gefun-
den hat, kann den Leser nur befremden. So scheinen ge-
rade die historische Einordnung der Assur-Redaktion wie
auch die Existenz einer solchen Redaktion nicht immer
iiberzeugend dargestellt. Der Schlussteil des Buches geht
auf den Problemhorizont der gesamten Redaktionsge-
schichte vom Protojesaja ein. Auch eine ausfiihrliche Aus-
einandersetzung mit dem Jesaja-Kommentar von O. Kai-
ser fehlt in dieser Arbeit nicht. Ein Anhang bietet den ge-
schlossenen Text des Protojesaja mit der Assur-Redaktion.

Dirk Kinet, Augsburg

HERMANN BARTH / ODIL HANNES STECK: Exe-
gese des Alten Testaments, Leitfaden der Methodik; ein
Arbeitsbuch fiir Proseminare, Seminare und Vorlesungen.
8., neubearbeitete Auflage. Neukirchen 1978. Neukirche-
ner Verlag. 145 Seiten.

Die Tatsache, dass dieser Leitfaden der Methodik im
7. Jahr nach seinem Erscheinen in 8. Auflage vorgelegt
werden kann, ist eine Empfehlung, die fiir sich selbst
spricht. Zielsetzung und Adressatenkreis, wie sie in den
Untertiteln angegeben werden, sind in dem inzwischen
auf 150 Seiten angewachsenen und nunmehr in gefilligem
Drucksatz erschienenen Bindchen konsequent im Blick-
feld geblieben. Diese gattungskritische Beobachtung ver-
dient Erwihnung, weil zwischenzeitlich publizierte Ar-
beiten zur exegetischen Methodologie auch grundle-
gende theoretische Auseinandersetzungen (vor allem mit
W. Richters Entwurf) nétig machten. Niemand wird es
den Autoren verdenken, dass sie — auch angesichts des bis-
herigen Erfolges — an ihrem Konzept grundsitzlich fest-
gehalten haben.

Nach einem einleitenden Uberblick und einer fiir Stu-
dierende recht hilfreichen Liste wichtigster Literatur zur
exegetischen Arbeit (warum bloss sind die Angaben iiber
Septuaginta-Ausgaben gestrichen worden, obwohl die
entsprechende Konkordanz weiterhin aufgefiihrt wird?)
werden in »§ 3 Textkritik, § 4 Literaturkritik, § 5 iiber-
lieferungsgeschichtliche Fragestellung, § 6 redaktionsge-
schichtliche Fragestellung, § 7 formgeschichtliche Frage-
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stellung, § 8 traditionsgeschichtliche Fragestellung, § 9
Bestimmung des historischen Ortes und § 10 Interpre-
tation als historische Sinnbestimmung des Textes« vorge-
stellt, wobei der Gruppe der ersten vier Methoden die
Frage nach dem Werdegang des Textes, der Gruppe §§ 7
bis 9 die Frage nach den Voraussetzungen zugewiesen
wird, und zwar hinsichtlich der Vorgaben der Sprach-
gestalt (§ 7), der »geistigen Welt« (§ 8) und der zeitge-
schichtlichen und sozialen Gegebenheiten (der § 9 ist neu
dazugekommen). § 10 ersetzt den bisherigen, als termino-
logisch missverstandlich empfundenen Abschnitt »zur Ein-
zelexegese«. Die Terminologie der Paragrapheniiber-
schriften verrit die Privalenz der geschichtlichen Aus-
richtung der Konzeption gegeniiber literaturwissenschaft-
lichen Ansitzen und die Anlehnung an die »gegenwirtig
eingebiirgerten, bewihrten und methodisch ausgearbei-
teten Fragestellungen« (S. 9).
Dass diese Fragestellungen unter ganz bestimmten gei-
stesgeschichtlichen Voraussetzungen zu ihrem Biirgerrecht
gekommen sind, wird nicht thematisiert. Etwas diirftig
fallen denn auch die Hinweise auf sprachliche Struktur-
analysen, tiefenpsychologische Textinterpretationen so-
wie auf die historisch-materialistische Interpretation aus
(S. 97 £.).
Dies wird man insofern bedauern, als das Arbeitsbuch ja
auch ausdriicklich den kritischen Umgang mit der exege-
tischen Literatur erschliessen soll, wozu die Kenntnis ein-
schligiger Denkweisen zur immer dringlicheren Voraus-
setzung wird.
Uber dieser Kritik wird man nicht iibersehen, dass die
Neuauflage den eigenen Ansatz in mehrfacher Hinsicht
iiberpriift und vertieft hat, wobei verschiedene Anregun-
gen aufgenommen wurden. Gut gelungen scheint zumal
der vorgeschaltete Abschnitt iiber den Einsatz der Ima-
gination im Vorgang zum methodischen Zugriff (S. 4-8;
vgl. 115-124). Neugefasst und erweitert wurden vor al-
lem die Abschnitte zur formgeschichtlichen sowie zur tra-
ditionsgeschichtlichen (in Absetzung von der iiberliefe-
rungsgeschichtlichen) Fragestellung. Der umfangreichste
redaktionsgeschichtliche Zuwachs besteht in einer exem-
plarischen Anwendung des erarbeiteten Instrumentars am
Beispiel des Textes Gen 28, 10-22, was einen instruktiven
Vergleich mit dem ihnlich angelegten und exemplifizier-
ten Leitfaden von G. Fohrer und seinen Mitarbeitern er-
laubt. Man wird der Neuauflage einen ihnlichen Erfolg
wie ihren Vorgingern vorhersagen diirfen.

Ivo Meyer, Luzern

GERHOLD BECKER: Theologie in der Gegenwart.
Tendenzen und Perspektiven. Reihe: Pustets Theologi-
sche Bibliothek. Regensburg 1978. Verlag Friedrich Pu-
stet. 253 Seiten.

Das Buch mit dem anspruchsvollen Titel und Untertitel
basiert auf Gastvorlesungen des Autors an der Universi-
dad Javeriana in Bogot4, Kolumbien, im Sommer 1976.
Das 1. Kapitel »Theologie und Gesellschaft« beginnt mit
einer Analyse der Offentlichkeitssituation und kirchlichen
Situation der Theologie vor allem in Deutschland. Als fiir
die gesellschaftliche Funktion der Theologie relevant wer-
den kurz die Theologien der Hoffnung, der Revolution,
der Befreiung und die Bewegung »Christen fiir den Sozia-
lismus« skizziert.

Das 2. Kapitel »Die Wiederentdeckung der Religion«
orientiert iiber die neuzeitliche und theologische Religions-
kritik und die Entdeckung der Weltreligionen. Zum er-
staunlichen Phinomen der Gegenwart gehdrt das wach-
sende religiose Interesse, mit dem »eine Schrumpfung des
institutionellen Christentums« (50) parallel verlaufe. In
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diesem Kontext kommen »Sinnfrage und Sinnkrise« wie
auch »neue religitse Bewegungen« zur Sprache.
Wenn die Geschichte der Neuzeit sich schreiben ldsst »als
die Geschichte einer zunehmenden Eliminierung des Got-
tesbegriffes aus der Wissenschaft und im Gefolge dessen
auch Gottes selber aus den meisten Bereichen des Lebens«
(90), gewinnt mit der Wiederentdeckung der Religion
»die Gottesfrage immer mehr an Bedeutung und spiegelt
damit eine Tendenz wider, deren Charakteristikum in der
Riickwendung von der Peripherie zum Zentrum besteht«
(91 f.). In dem von da sich anbietenden 3.Kapitel »Die
Frage nach Gott« werden verschiedene Formen der » Theo-
logie nach Gottes Tod« und des Atheismus besprochen.
Beim Aufzeigen des Horizontes, in dem sich heute die
Gottesfrage stellt, wird vor allem auf den Ansatz bei der
Erfahrung des Menschen und seiner Geschichte (anthro-
pologische Wende, existentielle Erfahrung) hingewiesen.
Ein weiterer Abschnitt ist dem Selbstverstindnis und den
Aufgabenbereichen der fundamentalen Theologie gewid-
met.
Wie »Theologie in der Gegenwart« Jesus Christus sieht,
wird im 4. Kapitel »Christologische Konzentration« be-
handelt. Neben den informativen Hinweisen auf das lite-
rarische und marxistische Interesse am »Mann aus Naza-
reth« verdient eine besondere Beachtung »Der Jesus der
Juden und der Jude Jesus« (146-150). Die theologische
Tendenz in der christlichen Exegese, Jesus als Juden zu
sehen, d. h. »ihn mit grosserer Entschiedenheit als bisher
aus seiner eigenen Tradition zu verstehen und zu deuten«
(146), ist nicht unabhingig von einer Art » Jesus-Welle«
im gegenwirtigen jiidischen Schrifttum. Nach Lapide sind
in einem » Vierteljahrhundert weit mehr hebriische Schrif-
ten iiber Jesus verfasst worden als in den 18 vorange-
gangenen Jahrhunderten«. Als zentrale Aufgaben heuti-
ger Christologie werden aufgezihlt: »Die neue — alte
Frage nach dem historischen Jesus, die Auseinanderset-
zung um die Formeln der klassischen Christologie und die
Ansitze im Zusammenhang einer gegenwirtigen Vermitt-
lung der Christologie« (154). Unter den Neuansétzen der
Christologie werden besprochen W. Pannenberg (»Chri-
stologie und Geschichte«), W. Kasper (»Jesus der Chri-
stus«), E. Schillebeeckx (»Die Geschichte von einem Leben-
den«) und im theologischen Gesprich vielleicht noch zu
wenig beachtet und vom Autor hier wie auch sonst in
besonderer Weise ans Tageslicht gestellt E. Biser (»Gleich-
zeitig mit Jesus«), der bei der Selbstzuwendung Jesu zu
uns ansetzt. Die Themen des letzten Kapitels »Grenz-
iiberschreitungen« sind: »Theologie und Sprache«, »Theo-
logie und Wissenschaft«, »Theologie und Praxis«.
Durch die Konzentration von Gedankengéngen, zu denen
ein entsprechendes Hintergrundwissen gehdrt, wie auch
von der Diktion her diirfte das Buch fiir Nicht-Theologen
z. T. schwer lesbar sein. Der Versuch einer Standortan-
gabe gegenwirtiger Theologie (es geht vornehmlich um
systematische Theologie), in dem informativ und zugleich
ausgewogen kritisch Tendenzen und Perspektiven beleuch-
tet werden, bringt keine Uberraschungen, es sei die, einen
solchen Versuch in diesem grosseren Rahmen gewagt zu
haben. Dafiir gebiihrt dem Autor Dank.

Ludwig Hauser, Médling

GUNTER BIEMER u. a.: Freiburger Leitlinien. Theo-
logische und anthropologische Grundlegung von Lehr-
und Lernprozessen iiber das Verhiltnis »Christen ~ Ju-
den« (Reihe »Lernprozess Christen Juden«!, Bd. 2). Diis-
seldorf 1981. Patmos Verlag.

1 Vgl u. S. 111,



PETER FIEDLER: Das Judentum im katholischen Re-
ligionsunterricht. Analyse — Bewertung — Perspektiven
(Reihe: Lernprozess Christen Juden, hrsg. von G. Biemer
und E. L. Ehrlich, Bd. 1)*. Diisseldorf 1980. Patmos Ver-
lag. 264 Seiten.

Die neue Buchreihe »Lernprozess Christen Juden« sowie
der hier angezeigte erste Band haben ihren unmittelbaren
Anlass im Forschungsprojekt » Judentum im katholischen
Religionsunterricht« an der Theologischen Fakultit der
Universitit Freiburg. Das Freiburger Projekt geht auf
eine Initiative des Gesprichskreises » Juden und Christen«
beim Zentralkomitee der deutschen Katholiken zuriick;
die Verantwortung fiir die Durchfiihrung liegt beim Se-
minar fiir Pidagogik und Katechetik (Prof. Dr. Giinter
Biemer). In der ersten Phase des Projekts ging es um die
Analyse von Religionsbiichern und sonstigen — fiir das
Thema Judentum relevanten — Unterrichtsmaterialien
(Schulbibeln, Unterrichtsmodellen, Textsammlungen, The-
menfeldskizzen zum Zielfelderplan usw.). Diese empi-
rische Untersuchung wurde von P. Fiedler! durchgefiihrt
und im Februar 1980 abgeschlossen. Die nichsten Phasen
des Projekts werden sich mit der fachwissenschaftlichen
und didaktischen Thematik bis hin zur Erstellung eines
exemplarischen Curriculum-Elements befassen.

Der Band »Das Judentum im katholischen Religionsun-
terricht« informiert iiber Art und Umfang des untersuch-
ten Materials, iiber die angewandten Methoden sowie
iber die wichtigsten Gesamt- und Einzelergebnisse. Ent-
sprechend der Erkenntnis, dass das Ergebnis einer empi-
rischen Analyse von Aussenstehenden nur dann iiberpriift
und gewiirdigt werden kann, wenn die angewandten Me-
thoden und Kriterien offengelegt werden, ist die Doku-
mentation der bisher geleisteten Arbeit in drei Teile ge-
gliedert: 1) Methodenfragen, 2) Kriterienbeschreibung
(= fachwissenschaftlicher Teil), 3) Analyse-Ergebnisse.
Die allgemeinen und speziellen Kategorien zur Material-
erfassung und -bewertung leiten sich aus dem der Ana-
lyse zugrunde liegenden Vorverstindnis ab, wonach das
Judentum nicht nur als »Weltreligion«, sondern auch in
der exklusiven Beziehung »Judentum — Christentum« im
katholischen Religionsunterricht sachgemiss dargestellt
werden kann!. Aus diesem Vorverstindnis ergeben sich die
drei folgenden Kategorien: »Das biblische und nachbi-
blische Judentum in seinem Selbstverstindnis« (= Dimen-
sion I), »Jesu Judesein« (= Dimension II), »Verhiltnis
(Ur-)Christentum — Judentum« (= Dimension III); da-
bei wird die Dimension I durch die Schliisselworte »Gortt,
Bund, Land, Volk, Hoffnung/Zukunft« weiter differen-
ziert.

Die allgemeinen Kategorien (= Dimensionen und Schliis-
selworte) werden durch inhaltliche Festlegungen zu spe-
ziellen Kategorien (Beispiel zum Schliisselwort »Volk«:
4.0 Volk, 4.1 Gottesdienst, 4.2 Lebenspraxis/Umwelt, 4.3
Diaspora, 4.4 Leben im heutigen Israel). Die so gewon-
nenen insgesamt 42 Kategorien werden durch inhaltliche
Beschreibungen nach der Skala »sachgemiss«, »unausgewo-
gen« (aber noch annehmbar), »tendenzids«, »sachlich
falsch« zu Bewertungskriterien, die im zweiten Teil des
Buches ausfiihrlich dargestellt werden.

Beispiel aus den Bewertungskriterien zur Kategorie
»Bund« (49 f.):
»1. Sachlich angemessen ist es, zu sagen, . .
b) dass Gottes Erwihlung, also auch die noch un-
erfiillten Heilszusagen, fiir Israel und somit fiir

* Bd. 2 dieser Reihe: »Lernprozess Christen Juden« wird im Herbst
1980 in Drudk gehen, s. 0. S. 110, Anm. ¥ (Anm. d. Red. d. FrRu).

1 Vgl. dazu auch die Beitrige von P. Fiedler und G. Biemer: s. o.
S.3u. 8,

das heutige Judentum nicht hinfillig geworden
sind . ..

c) dass der >Bund:, die Erwzhlung Israels uni-
versal ausgerichtet ist; . . .

2. Unausgewogen ist es,
a) wenn beim Gebrauch der Bundesvorstellung das
nachneutestamentliche Judentum nicht in den
Blick genommen wird; . ..

3. Tendenzids ist es,
a) wenn 1b ausgeklammert wird; . ..

4. Sachlich falsch ist es,
a) wenn 1b und 1c bestritten werden;
b) wenn die ausschliessliche Erfiillung der Bun-
desvorstellung im Christentum behauptet und des-
halb die fortbestehende Erwihlung des jiidischen
Volkes bestritten wird.«

Aus den 42 Kategorien und der vierteiligen Bewertungs-
skala ergeben sich so (siehe Beispiel) 168 Bewertungskri-
terien, denen jede Judentums-relevante Aussage des un-
tersuchten Materials zugeordnet werden kann; damit sind
auch die Defizite bei erwartbaren, aber nicht vorhandenen
Hinweisen auf das Judentum erfasst. Die Bewertungs-
kriterien bilden die Grundlage fiir das Verstindnis der
empirischen Analyse und der EDV-Ergebnisse, sie sind
zugleich die Anweisungen fir den Coder.
Die Analyse-Ergebnisse zeigen, dass das heutige Juden-
tum als eine der grossen Weltreligionen zwar dargestellt,
aber weder theologisch begriindet noch in seiner Rolle als
Wurzel des Christentums gewiirdigt wird. Das neutesta-
mentliche Judentum ist meist der dunkle Hintergrund fiir
Jesus und die frithe Kirche; wo es positive Ansitze gibt,
werden diese wirkungslos, sobald Jesus und/oder das
christliche Selbstverstindnis thematisiert werden. Das
Alte Testament und wichtige Begriffe wie Bund, Volk
Gottes, Erlosung ... werden exklusiv fiir das Christen-
tum in Anspruch genommen; die jiidische Kontinuitit
bzw. die Erfiillung solcher Aussagen im Judentum bleibt
ausser Betracht. Das theologisch qualifizierte Existenz-
recht des Judentums (und des Staates Israel) wird iiber-
sehen oder geleugnet, indem Einzelereignisse der neutesta-
mentlichen Zeit in einen Kausalzusammenhang gebracht
werden (Tod Jesu, Zerstorung des Tempels — Ende der
religidsen und historischen Bedeutung des Judentums).
Bei der Durdhsicht der Analyse-Ergebnisse zeigt sich, dass
es eine Reihe beliebter und offenbar unausrottbarer Kli-
schees und Darstellungsmuster gibt, die — auch ungewollt
und unbewusst — zu antijiidischen Verzeichnungen fiih-
ren; dazu gehdren unter anderem:
~ die christologische Engfiilhrung des Alten Testaments
(vgl. die tiberbietende Typologie David—Christus) und
die Uberbietung des Alten durch das Neue Testament
(die Liebesgebote werden fiir Jesus und das NT rekla-
miert, ihre atl Herkunft wird unterschlagen);
~ das Missverstindnis des Neuen Testaments als histo-
rische Quelle: was auf dem Boden der christlichen Glau-
bensiiberzeugung erwichst (z. B. Darstellung der Pas-
sion; Ausserungen des Paulus), wird als objektive Schil-
derung iibernommen;
~ die kurzschliissige Verkniipfung nichtvergleichbarer
Themen (Pharisier, »strenges« Gesetz, Sabbat — Tod
Jesu; Konsequenz: Jesus wird aus religidsen Griinden
von Juden umgebracht! Hinweis auf die jiidische Her-
kunft von Karl Marx, russische Revolution und Bol-
schewismus als Folge der Lehre von Marx — Christen-
verfolgungen in kommunistischen Lindern; Konse-
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quenz: Juden sind fiir Christenverfolgungen verant-
wortlich!);

— historisch falsche Informationen: die Pharisier gelten
als besonders strenge und/oder michtige Gruppe im da-
maligen Judentum; Pharisier werden als »reich«, Zoll-
ner als »arm« dargestellt;

— Verzicht auf die religiose Deutung und geschichtliche
Verankerung des heutigen Judentums und des Staates
Israel (das Judentum endet im Jahre 70 und taucht un-
vermittelt in der Gegenwart wieder auf; auf die ge-
schichtliche, geographische und religiose Kontinuitit
wird nicht hingewiesen bzw. falsch informiert);

— Verzerrungen bei der Illustration (die Jesus feindlich
gesinnten Juden tragen mittelalterliche Judenhiite, Jesus
und die ihm freundlich gesinnten Juden dagegen
nicht);

~ Verzicht auf die Aufdeckung von sozialpsychologischen
Mechanismen, die zur Siindenbockfunktion der Juden
fiihrten.

Peter Fiedler begniigt sich nicht mit der Dokumentation
der Mingel, sondern sucht bereits in diesem Stadium der
Projektarbeit nach méglichen Griinden dafiir, dass sich
weder die Konzilsaussagen und die zugehdrigen »Richt-
linien« noch die sonstigen — durchaus positiven — kirch-
lichen Ausserungen in den Schulbiichern ausgewirkt ha-
ben. Die immer wieder feststellbaren subtilen antijiidi-
schen Ausserungen der Lehrplangestalter und Schulbuch-
autoren hingen vermutlich auch damit zusammen, dass
die Ergebnisse der historisch-kritischen Bibelforschung zu
wenig beriicksichtigt werden und daher die antijiidische
Polemik des Neuen Testaments mit historischer Infor-
mation verwechselt wird (v. a. beziiglich der Pharisier-
Problematik). Ausserdem fithrt die sprachliche Unsicher-
heit im Bereich eines biblisch-dogmatischen Schliisselwor-
tes wie »Volk Gottes« zu antijiidischen Konsequenzen
(vgl. die unterschiedlichen Aussagen »Die Kirche ist das
Volk Gottes« und »Die Kirche gehdrt — mit Israel — zum
Volk Gottes«, wobei die erste Aussage das theologische
Existenzrecht des nachbiblischen Judentums negiert). Die
Hauptursache fiir die gegenwirtigen Defizite der Schul-
buchliteratur sieht P. Fiedler jedoch darin, dass kaum
oder gar nicht auf authentische Darstellungen des jiidi-
schen Selbstverstindnisses zuriickgegriffen wird; so liessen
sich z. B. Fehlurteile {iber die Pharisier leicht vermeiden,
wenn einige Texte aus der Fiille der pharisdischen Selbst-
darstellungen oder zur pharisiischen Ethik aufgenommen
wiirden. Fiedler sieht aber auch die Schwierigkeiten der
Schulbuchautoren, die gerade in diesem Punkt von der
Fachwissenschaft im Stich gelassen werden.
Abschliessend ist hervorzuheben, dass mit dem Buch von
P. Fiedler und der dahinter stehenden wissenschaftlichen
Leistung zum erstenmal — jedenfalls fiir den deutschen ka-
tholischen Bereich — eine systematische Untersuchung aller
Schulbiicher nach einheitlichen, offengelegten und iiber-
priifbaren Kriterien durchgefithrt wurde. Bisherige Ver-
mutungen und Einzeluntersuchungen sind jetzt durch eine
empirisch gesicherte Analyse abgelost worden. Die Bedeu-
tung des Buches fiir den Wissenschaftler steht damit ausser
Frage, aber auch fiir den Praktiker ist das Buch von be-
trichtlichem Nutzen. Es kann zwar nicht unmittelbar in
die tigliche Praxis umgesetzt werden, aber es verhilft je-
dem Interessierten zur Standortbestimmung und zur Sen-
sibilisierung beziiglich seiner eigenen Sprache (Klischees,
unterschwellige Vorurteile . . .) und Arbeitsweise (Art der
Auswahl, Verschweigen von jiidisch-christlichen Zusam-
menhingen . . .).

Ingrid Maisch, Merzhausen bei Freiburg i. Br.
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MARTIN HENGEL: Zur urchristlichen Geschichtsschrei-
bung (Calwer paperback). Stuttgart 1979. Calwer. 120
Seiten.

Dieses Bindchen enthilt zwei Themenkreise. » Antike und
urchristliche Geschichtsschreibung« (S. 11-61), woriiber
V. im WS 1974/75 in Tiibingen ein Seminar hielt, und
»Die entscheidende Epoche der urdhristlichen Geschichte:
Der Weg zur universalen Mission« (S. 63-105), woriiber
V. bei der Arheitstagung des Evangelisch-Katholischen
Kommentars in Ziirich im Mirz 1975 referierte und in
London, Bangor und Oxford Vorlesungen hielt. In ei-
nem Anhang sind Thesen zu »Historische Methoden und
theologische Auslegung des Neuen Testaments« (S. 107—
113) abgedruckt, die in Kerygma und Dogma 19 (1973)
85-90 erschienen waren. Eine Zeittafel zur neutesta-
mentlichen Chronologie S. 8 und thematisch gegliederte
Literaturangaben, unter denen wichtige neuere katholi-
sche Beitrige fehlen, zu jedem Kapitel S. 114-120 sind
beigefiigt, auf Fussnoten und Anmerkungen wurde der
Lesbarkeit halber verzichtet.

Wenn auch die Ausfilhrungen fiir breitere Leserschichten
verfasst wurden, ganz der Zielsetzung der Paperback-
Reihe entsprechend, so wird gerade der Fachkollege be-
wundern, mit welcher umfassenden Sachkenntnis V. die
einzelnen Frage- und Problemkreise auch fiir Laien ver-
stindlich darstellt und wie es ihm dabei immer wieder
gelingt, tiberraschende Durchblicke in die Geschichte des
Urchristentums zu erdffnen und auf Einzelheiten hinzu-
weisen, die in dieser Weise gemeinhin kaum bedacht oder
hervorgehoben werden. Im ersten Teil behandelt er so
interessante Themen wie »Erwigungen zu den Quellen
der urdchristlichen Geschichte im Rahmen der antiken Ge-
schichtsschreibung und Biographie; Die Apostelgeschichte
als Geschichtsquelle; Die urchristlichen Geschichtswerke
als Quellen zu einer Geschichte des Urchristentums und
die Einheit von Kerygma und Geschichtserzdhlung; Zur
historisch-kritischen Methode; Unzeitgemisse Gedanken
zu Lukas als theologischem Geschichtsschreiber«. Im zwei-
ten Teil behandelt er »Die Hellenisten und ihre Vertrei-
bung aus Jerusalem; Die Berufung des Paulus; Petrus
und die Heidenmission; Der entscheidende Durchbruch
in Antiochien; Das sogenannte »Apostelkonzil« und seine
Folgen«.

Dem V. geht es vor allem darum, die »heute in der deut-
schen Forschung mancherorts verbreitete radikale histo-
rische Skepsis« in Frage zu stellen und zugleich der un-
begriindeten Verketzerung der historisch-kritischen Me-
thoden, also der »Flucht aus der Geschichte« (9) entgegen-
zuwirken. Nur eine gediegene Kenntnis des alttesta-
mentlich-jiidischen wie des griechisch-rémisch-hellenisti-
schen Erbes erlaubt ein sachgerechtes Verstehen der neu-
testamentlich-urchristlichen Aussagen. »Gerade das Neue,
das Jesus und das Urchristentum brachten, kénnen wir
nur erkennen, wenn wir zugleich auch das Gemeinsame
sehen, das sie mit der antiken Welt verbindet« (10). So
liickenhaft unsere Kenntnis der Geschichte des Urchristen-
tums aufgrund der diirftigen Quellenlage auch bleiben
muss, Skepsis als Form bequemer Resignation ist nicht am
Platz, vielmehr muss die Kombination der Details ge-
wahrt werden. Und an Detailkenntnissen bietet V. Uber-
raschendes und Hochinteressantes, wie er andererseits
brisante Fragen aufwirft: »Bedenkt man die teurea Her-
stellungskosten der Papyrusbuchrollen, haben dann die
frishchristlichen Gemeinden durchweg simtliche Texte des
Alten Testamentes besessen? Hat Jesus von Nazaret das
ganze Alte Testament gekannt? Einige wichtige Ausse-
rungen des V. sollen hier referiert werden: Der christliche



Arzt (Kol 4, 14) Lukas (25) scheint die Paulusbriefe nicht
gekannt zu haben (13.38.60). — Traditionsverlust und
Stoffreduktion beim Ubergang in Schriftformen fiihren
zu dem wichtigen Urteil des V.: »Der »originale« Epiktet
ist uns dabei so wenig erhalten wie der urspriingliche
Sokrates oder Jesus« (17). — Das Wirklichkeitsverstind-
nis mirakul8ser Berichte in der antiken Geschichtsschrei-
bung war anders als das unsere. — Das Postulat einer
isolierten »Heilsgeschichte« oder »heiligen« Literatur, die
nicht mit profanen Methoden untersucht werden diirfen,
ist unstatthaft (23.44.46). — Der heute iiberstrapazierte
Begriff »Gemeindebildung« verdunkelt mehr als er er-
hellt (29). — »Der Beitrag des Lukas zum historischen
Verstindnis des Paulus ist, trotz aller tendenzidsen Ver-
zeichnungen, wesentlich grosser, als viele Forscher heute

wahrhaben wollen« (38 f.) - »Es gibt eine Kritik, die das -

Attribut >kritisch< nicht mehr verdient, weil sie keine
Selbstkritik kennt« (40). — »Die neutestamentliche Wis-
senschaft war deshalb schlecht beraten, als sie sich ein-
reden liess, Geschichte und Kerygma seien sich ausschlie-
ssende Gegensitze« (42, gegen Willi Marxsen). — Der
Verfasser des Markusevangeliums Mk ist doch wohl mit
Johannes Markus (Apg 12, 12; 13, 5; 15, 37), der spiter
mit Petrus verbunden war (1 Petr 5,13) identisch«
(47.791.). — Bei der Idee einer absolut vorurteilslosen
positivistischen Geschichtskritik »handelt es sich um eine
abgestandene, wohl nur noch von Theologen weitergege-
bene Karikatur. Es gibt keine echte Geschichtsschreibung
ohne Interesse und Wertung« (49). — Die historisch-
kritische Methode ist »geistigen Strémungen unterwor-
fen, die mit dem echten wissenschaftlichen Fortschritt
leider nicht immer identisch sind« (51). — Gegen die
strukturalistische Exegese: »Ein Text ist niemals eine
vollig isolierte Grosse. Wir sollten uns daher vor der
Versuchung eines >Textfetischismus« hiiten. Gerade durch
die Isolierung und Absolutsetzung eines >Textes an siche
wird die historische Wirklichkeit, die hinter ihm steht,
ignoriert« (53). — »Fiir eine dngstliche, die historische
Wahrheit verdringende Apologetik sollte heute in der
christlichen Theologie kein Raum mehr sein« (54). —
Conzelmanns These »von dem dreifachen lukanischen
Geschichtsschema war gewiss anregend, aber dennoch
irrefilhrend . . .« Auch der Vorwurf, Lukas nehme eine
anti-eschatologische Haltung ein, beruht auf einem Irr-
tum (54 f.). — »Wenig hilfreich fiir das Verstindnis des
Lukas ist das beliebte schlagwortartige Etikett des »Friih-
katholizismus¢, das kaum etwas zu einem historischen
und theologischen Verstehen des Urchristentums beizu-
tragen vermag. Dagegen entspricht es nur allzu gut dem
heute verbreiteten Verlangen nach griffigen Klischees«
(59, vgl. 102). — »Die Botschaft Jesu hatte von Anfang
an eine Neigung hin zur universalen griechischsprechen-
den Welt und vielleicht sogar hin zu gewissen Motiven
griechischen Denkens« (64). — »Im Gegensatz zu dem
Bild, das F. Chr. Baur vom Urdhristentum entwarf und
das teilweise bis heute nachwirkt, war Kephas-Petrus
nicht der typische Vertreter des strengen gesetzestreuen
Judendchristentums und damit auch nicht der eigentliche
Gegner des Paulus. Er gehorte gerade nicht zum Kreis
der »>Judaistens, er muss vielmehr eine vermittelnde Stel-
lung in der allmihlich aufbrechenden Konfrontation ein-
genommen haben« (79). — »In Wirklichkeit ist jedoch die
Scheidung zwischen >Redaktion< und >Tradition< in der
Apostelgeschichte ausserordentlich schwierig; die grund-
sitzliche Bestreitung dlterer Traditionen in den von
Lukas komponierten Reden macht diese unverstindlich
und beruht auf einem Akt exegetischer Willkiir« (88).

Diese kleine Kostprobe thesenartiger Aussagen des V.
zeigt, wieviele hermeneutische und exegetische Probleme
vom Verfasser angepackt und einer plausiblen Antwort
zugefithrt werden. Was manchmal beim V. wie eine et-
was konservative Haltung aussieht, ist durchweg ange-
sichts der gegenwirtigen kritischen Hermeneutik haltbar;
daher fillt es dem Rezensenten nicht schwer, den aller-
meisten Thesen dieses Bindchens vorbehaltlos zuzustim-
men. Dieses Buch, in dem ganz konkret die Frage nach
dem Recht und den Grenzen historischer Forschung im
Neuen Testament gestellt und beantwortet wird und in
dem eine iiberzeugende Rekonstruktion der geschicht-
lichen Entwicklung des Urchristentums in der entschei-
denden Epoche zwischen der Vertreibung der Hellenisten
aus Jerusalem um 32 und dem sog. Apostelkonzil im
Jahre 49 vorgetragen wird, stellt eine zuverlissige Ein-
fithrungslektiire in die Geschichte der Kirchenentstehung,
der frithen Kirchenpolitik und der damals geiibten Stra-
tegien der Konfliktbewiltigung dar. Nicht nur Studenten
der Theologie und Berufstheologen werden in dieser
Fundgrube von Details mit grossem Gewinn lesen, son-
dern auch Bischfe und andere Kirchenfiihrer werden hier
auf Aspekte aufmerksam gemacht, die manche verkiirzte
Fiihrungsoptik korrigieren kénnen.

Paul-Gerhard Miiller, Stuttgart

GUNTER KRINETZKI: Jakob und wir. Exegetische
und motivgeschichtliche Beobachtungen zu den wichtigsten
Texten der Jakobsgeschichte. Erstellt in Zusammenhang
mit Walter Kettler. Reihe: Schliisse]l zur Bibel. Regens-
burg 1979. Verlag Friedrich Pustet. 112 Seiten.

Dieses kleine Biichlein ist sehr niitzlich. Es fiihrt exem-
plarisch vor, wie Bibelarbeit heute fiir einen breiteren
Leserkreis fruchtbringend gemacht werden kann. Gegen-
stand ist der in den letzten Jahren stiefmiitterlich behan-
delte Stammvater Jakob, von dem die meisten Christen
wohl zuletzt im Bibelunterricht der Grundschule gehort
haben, wenn sie nicht Thomas Mann gelesen haben. Von
da bleibt in Erinnerung, dass Jakob seinen Bruder Esau
iibertolpelt hat, ferner die Geschichte von der Gottesleiter
und dem nichtlichen Kampf am Jabock. Genau diese
Perikopen werden auch in diesem Buch behandelt. Ins-
gesamt geht es nur um fiinf Texte aus der Genesis: 22, 21—
26a; 25, 29-34; 28, 10-22; 32, 23-33 und 33, also um die
Thematik Geburt der Zwillinge Esau und Jakob, Erst-
geburtsrecht, Traum in Bet-El, der Kampf mit Gott und
Jakobs Versshnung mit Esau.

Diese Texte, die eine grosse Wirkungsgeschichte hatten,
werden mit verschiedenen Methoden erschlossen. Einmal
legt der Exeget die Ergebnisse der historisch-kritischen
Arbeit vor. Fiir den Kenner sind diese nicht neu, beim
exegetisch nicht geschulten Leser wird man immer noch
mit Erstaunen rechnen miissen. Gerade diese Texte sind
sowohl wegen der Quelle (J, E, P) wie auch wegen ihrer
bis weit in die vorisraelitische Zeit hineinreichenden Di-
mension nicht ganz einfach zu erschliessen. Die ganze ge-
lehrte Arbeit wird hier prizise referiert. Aber damit ist
das vorliegende Buch erst halb charakterisiert. An die
Exegese schliesst sich jeweils eine motivgeschichtliche Un-
tersuchung an, in der vornehmlich mit dem Instrumen-
tarium von C.G. Jung die archetypische Bedeutung der
Texte erschlossen wird. Dabei geht es um rivalisierende
Briider und Wasser, Leiter und Kampf, Vater, Mutter
und Fluss. Die Deutungen sind meistenteils recht inter-
essant, aber sie haben den Rezensenten lange nicht so
iiberzeugt wie die Ergebnisse der Exegese. Die vielfiltige
Bemiihung etwa der Mythologie und Mirchenforschung
soll dabei zwar nicht bestritten werden, aber viele Beziige
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erscheinen in diesem konkreten Fall recht weit hergeholt.
Uberzeugend dagegen ist wiederum der Versuch, den Er-
trag der Jakobsgeschichte fiir unsere Gegenwart zu for-
mulieren. Hier springen Einsichten heraus, die beherzi-
genswert sind. Fiir die Leser des FrRu bleibt anzumerken,
dass auch die Konsequenzen fiir den christlich-jiidischen
Dialog richtig gezeigt werden. Ein kleines, lesenswertes
Buch. Werner Trutwin, Bonn

ROLLIN KEARNS: Vorfragen zur Christologie I.
Morphologische und Semasiologische Studie zur Vorge-
schichte eines christologischen Hoheitstitels. Tiibingen 1978.
Verlag J. C. B. Mohr (Paul Siebeck). IV, 207 Seiten.

Der christologische Hoheitstitel »Menschensohn«, der als
einer der iltesten Jesustitel gilt und von manchen
Exegeten sogar als vordsterliche Selbstpriadikation des
irdischen Jesus verstanden wird, ist deswegen in der
Exegese so umstritten, weil seine Herkunft und Bedeu-
tungsgeschichte noch nicht iiberzeugend erhellt ist. Ge-
meinhin wird der griechische Ausdruck »ho hyios tou
anthropou« auf das aramiische »brn¥« zuriickgefithre
und dieses brn$ als Kompositum aus zwei Wértern ver-
standen: Sohn des Menschen, d.h. einfach »Mensche.
Vorliegende Studie bezweifelt diese landliufige Bedeu-
tungsangabe, weil es philologisch auch méglich ist, dass
brn$ von vornherein einen einzigen Begriff darstellt. Da-
her fragt der Verfasser, ob man in dem Ausdruck
brn§ iiberhaupt zwei selbstindige Nomen eines aramii-
schen Kompositums sehen darf oder ob man nicht
einen Begriff, eine morphologische Einheit mit einer
ganz spezifischen Wortgeschichte annehmen muss.

Schon seit V. Schindler, Lexicon Pentaglotton, Hanno-
ver 1612, wird die lexikographische Einordnung des
Wortes unter »Mensch« vorgenommen und die etymolo-
gische Bedeutungsableitung aus der aramiischen Kom-
position »Sohn des Menschen« festgelegt. Verfasser hin-
gegen vertritt die Auffassung, dass es sich bei dem Be-
griff brnd urspriinglich um eine morphologische Einheit
handelt, die aber spdter in der jakobitisch-nestoriani-
schen und dann auch jiidischen Lexikographie missver-
standen und fehlgedeutet wurde. Daher legt Verfasser
eine detaillierte Untersuchung des Wortes in den ver-
schiedenen Dialekten des altwest- und altostaramiischen
Sprachraums, wo das Wort ab 8. Jahrhundert vor Chr.
belegt ist, vor. Er untersucht das Wortvorkommen im
Sprachraum des paldstinischen Rabbinats, der paldstini-
schen Synagoge, der verschiedenen Targume, des Sama-
ritanischen, des Syrischen, des Urukischen, des Mandii-
schen bis hin ins Christlich-Palidstinische der chalkedo-
nensischen Konfession. Dabei zeigt sich, dass unser Wort
nur in ganz bestimmten Dialekten Syriens vorkommt,
wihrend es im Urukischen, Babylonischen und Mandii-
schen nicht aufraucht. Die Geschichte des Begriffs ldsst
vermuten, dass er zwischen 14. bis 8. Jh. v. Chr. im
syrischen Sprachraum auftrat (S. 36—44), dass die Wur-
zeln des Begriffs vielleicht im Ugaritischen des 15. Jh.
v. Chr. liegen und das Wort als Lehnwort ins Aramii-
sche tibernommen wurde, wobei eine »pseudoetymologi-
sche Umsetzung« stattfand, auf der dann auch die grie-
chische Ubersetzung »ho hyios tou anthropou« fusst.
Diese griechische Ubersetzung diirfte im »frithesten
christlichen Missionsbetrieb in griechischer Sprache ge-
schaffen« worden sein (S. 75).

Der morphologischen Studie folgt dann S. 91-182 die
semasiologische Untersuchung des Wortes und seiner Be-
deutungsgeschichte, wobei der Verfasser von den lexi-
kographischen Menschensohn-Studien von Lietzmann
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1896, Dalman 1898, Wellhausen 1899 und Fiebig 1901
ausgeht und zu den neueren Menschensohn-Studien, die
aber kaum neues Material bringen, iibergeht. Die Be-
deutungsanalyse zeigt, dass der Begriff in je wechseln-
den geographischen, geschichtlichen und soziologischen
Rahmen ganz verschiedene Bedeutungsnuancen trug, et-
wa »Konigsvasall, Pichter, Vasall, Landesherr, Kultge-
nosse usw.« Die Bedeutung »lebender Korper, Mensch«
ist nur eine Variante der vielen Bedeutungen.

Der zweite Band dieser »Vorstudien« wird sicher Auf-
schluss geben, wie die Bedeutungsgeschichte im Griechi-
schen bis hin ins Biblische weiter verlief. Die Studie ist
eine mit hervorragender philologischer Sachkenntnis des
orientalistischen Sprachmaterials angelegte Untersuchung
eines Zentralbegriffes der frithen Christologie, in der

. praktisch sdmtliche Belegtexte zu brn$ aufgelistet, ein-

zeln untersucht und fiir die Rekonstruktion der Bedeu-
tungsgeschichte ausgewertet werden. Das umfassende
Quellenverzeichnis S. 185-189, das ausfiihrliche Stellen-
register nichtbiblischer Literatur S. 190-204 sowie das
Autorenregister schliessen den Band ab. Schon der 1.
Band dieser Studie lisst ahnen, dass hier ein grundle-
gendes Werk entsteht, an dem das exegetische Ge-
sprich iber die Bedeutungsgeschichte der Menschen-
sohn-Titulatur nicht voriibergehen kann. Noch einmal
wird deutlich, wie wichtig eine solide philologische Vor-
arbeit ist, wenn nicht ins Blaue hinein exegetisiert wer-
den soll. Ausserdem wird an dieser Arbeit die entschei-
dende Relevanz von Sprachsoziologie und Semasiologie
fiir die Bedeutungsanalyse christologischer Pridikate
sichtbar. Paul-Gerhard Miiller, Stuttgart

URS KUOPPEL: Das deuteronomistische Geschichtswerk
und seine Quellen. Europiische Hochschulschriften, Reihe
XXIII — Theologie. Bern/Frankfurt-Main 1979. Peter
Lang Verlag (Dissertation). 234 Seiten.

Bei dieser fiir den Druck iiberarbeiteten Dissertation, die
von Prof. R. Schmid, Luzern, betreut wurde, wird man
ohne Zobgern dem Ergebnis des solide gearbeiteten
2. Hauptteils zustimmen.

V{. hat die Einzelanalysen von Num 21, 21-35 bzw.
Dtn 2, 26-3, 3 durchgefiihrt, beide Analysen miteinander
verglichen und plausibel gemacht, dass die ltere Stelle
(Num) in der Episode der Besiegung des K6nigs Og von
Baschan eine Anstiikung (Num 21, 33-35) erfahren hat
durch die Hand des Dtr, der bekanntlich fiir das dirG
zeichnet und dem Dtn 2, 26-3, 3 zugehért. Mit dem
Heschbonlied war die alte Quelle (E) zu Ende. Sie hat,
was die Besiegung und Eroberung des Ostjordanlandes
angeht, eine Landnabme, der dir Text spricht dagegen
vom selben geschichtlichen Ablauf als von einer Landgabe
durch Jahwe (S. 102 £.).

Nach Stil und Aufbau ist die Darstellung in Dtn 3, 1-3
wiederum weitgehend abhingig von der Sichonerzihlung,
die in der ilteren Quelle vorhanden ist, und verrit keine
eigene Tradition iiber die Eroberung des nérdlichen Ost-
jordanlandes. Nicht nur, dass dem Dtr in diesem Betracht
offensichtlich dltere Traditionen iiberhaupt fehlen, es stellt
sich auch heraus, dass er schematisiert und das Ostjordan-
land und seine Eroberung parallelisiert hat mit dem West-
jordanland (Jos 10 f. S. 153). In noch schirferen Kontrast
zur offenkundigen Unkenntnis des Dtr treten die immer-
hin einigermassen verlisslichen Rekonstruktionen iiber den
historisch wahrscheinlichen Landnahmevorgang, den Vf.
im ersten Hauptteil behandelt im Anschluss an siedlungs-
geographische, bibelhistorische (de Vaux, S. Herrmann)
wie formgeschichtliche Arbeiten, unter vielen anderen von
J. R. Bartlett (Sihon and Og Kings of the Amorites, VT



20 [1970] 257-277), der sich auf A. Alt und M. Noth
stiitzt.

Gemiss diesen Rekonstruktionen ist das Ostjordanland
lediglich von den Rachelstimmen nach dem Sieg iiber
Sichon in Richtung Westjordanland durchzogen worden.
Wahrscheinlicher als die biblische Darstellung erscheint
eine nachherige Besiedlung vom Westen aus. Ruben und
Gad sind bald ineinander aufgegangen; Halbmanasse =
? Macdhir, Jair, Nobach Num 32, 39-42 kénnen eigene
originire Landnahmetraditionen besessen haben, und bei
einem Zusammenwachsen der Traditionen am Kultort
Gilgal (siehe Pss 135 und 136) wiren Sichon und Og in
einen, den klassischen, Zusammenhang gekommen. Identi-
fizierbar ist diese ostjordanische, insbesondere den Norden
Gilead und Baschan betreffende Siedlungsgeschichte der
israelitischen Stimme mit der dtr Darstellung nicht.
Angesichts dieser Sachlage und nachdem feststeht, dass der
Dtr in den untersuchten Stellen geradezu einen Modell-
entwurf (Dtn 2, 26 ff.) des HI. Krieges, so wie er ihn ver-
steht, programmatisch entwirft, galt es im Fortgang der
Untersuchung zunichst eine hypothetisch angenommene
Utrsache fiir den Befund zu erschliessen. Der programmati-
sche Befund hier und alle iibrigen durch Formelgut wie
theologische Tendenzaussagen stilisierten dtr Landnahme-
texte passten sich in das literarische genre Reflexion iiber
die vergangenen Ereignisse ein.

Analog zum Dtn, dessen letzte Ausgestaltung nach der
Katastrophe des Nordreichs in der Landbevélkerung und
levitisch-priesterlichen Kreisen in Juda zu suchen ist, iiber-
priift und verifiziert V{. einen allgemein angenommenen
Ansatz fiir das dtrG, den er zeitlich nach der Katastrophe
des Siidreiches in die Epoche des Exils riickt. Hierbei ist
es die theologische Absicht dieser Reflexion iiber die ab-
gelaufene katastrophale Geschichte, seinem »unterworfe-
nen und in seiner Existenz bedrohten Volk Mut zuzu-
sprechen, dass Jahwe sein Volk nicht verlassen wird, weil
Israel, trotz aller Schuld und Bedrohung, Jahwes Erbteil
bleibt« (118). Eine Reihe von Leitwdrtern bahir, ‘am
qadés, “am segulla, Jhwh *4lohika sichern auf diesem Weg
eine Erwihlungstheologie und bauen sie theologisch aus,
wobei die dtr Akzentuierung in ihrem Verhiltnis zur
Theologie des Dtn und noch ilterer Quellen bestimmbar
wird.

In jedem Fall handelt es sich beim dtrG und seiner Theo-
logie um eine Radikalisierung, etwa beim Verbot des
Bundschliessens mit fremden V&lkern. An ihnen ist aus-
nahmslos der Bann zu vollziehen, sie sind auszurotten.
Theologisch gesehen hilt dies Dtr fiir erforderlich, weil in
Verschirfung zur Theorie des Dtn jedwede Existenz von
Gétzendienern, nicht nur diejenigen in den eigenen Reihen
(Dtn 13), zwischen Israel und seinen Gott einen Fremd-
kérper bringt.

In der Kriegstheorie des Hl. Krieges, als dessen charakte-
ristische Formelsprache die Rede von Jahwes Mitsein gilt,
erscheinen die Aufforderungsformel, die Ubergabeformel
und die Zuspruchsformel "3l tira’ und schliesslich die Ban-
nung (harim). Diese stereotype Terminologie und Formel-
sprache ist trotz der Tatsache, dass im dtrG iltere Tradi-
tionen aufgenommen sind, vom Vf. durch das gesamte
drG hindurch (Dtn, Jos, Ri, 1 und 2 Sam, 1 und 2 Kén)
aufgefunden, verfolgt und der theologischen Konzeption
des dtrG iiberzeugend eingeordnet worden. Somit ist die
Landnahme im Osten wie im Westen in der Sicht des Dtr
zum HI Krieg geworden; die gesamte Vorbevélkerung
Kanaans, als Amoriter bezeichnet, verrit die Hand des
Dtr. Gewisse Unterschiede dieser Hl.-Kriegs-Ideologie fin-
den sich bei den Rettergestalten in Ri und 1 Sam (158 ff.).
Bei den Konigen wird diese Ideologie untauglich, da diese

anders, d. h. auf eigene Faust, Kriege fithren. Zum gan-
zen ist festzustellen, dass der HI. Krieg im dtrG eine »dog-
matische Theorie« als Interpretationsform der fritheren
Geschichte Israels ist. Inhaltlich verfolgt der Dtr die Ab-
sicht, in der Theorie des HI. Krieges den Sieg allein Jahwe
zuzuschreiben (170).

Der Gedanke des HI. Krieges ist Dtn 7 (also in der Rah-
mung des dtn Gesetzes) grundgelegt, doch die Inaktivitit
Israels in der Theorie will dort nicht so recht zur Vertrei-
bung der Vélker durch die Israeliten passen. Das Grund-
muster des HI. Krieges (Dtn 20, 1-20) und Bestimmungen
iiber die Reinheit des Kriegslagers (Dtn 23, 10-15) zihlen
zum grosseren Vorstellungskreis des HI. Krieges, ebenso
dazugehdrige Vorformen, wie die Heraushebung des Han-
delns Jahwes, auf den — in der theologischen Folgerung —
alles Vertrauen zu setzen ist. Geschieht dies nicht — und
augenfillige Zeichen haben nach Ansicht der din Restau-
ratoren das Fehlverhalten Israels, d. h. sein Trauen auf
eigene Macht und Stirke, unter Beweis gestellt —, dann
hat man nur die Katastrophe zu gewirtigen. Dass dieser
Nexus ebenso und a fortiori die Uberzeugung des Dtr ist,
erhirtet VI. an jeweils den Sachverhalten, bei denen der
Dtr gegeniiber dem Dtn iiberschiessende Aussagen hat,
u. 2. eben an der starren Formelsprache und an der Tat-
sache, dass die im Dtn sich findenden Angaben im dtrG
expliziert sind, insbesondere sich auf die Gesamtland-
nahme beziehen. Bannung ist dabei die vorbeugende Ab-
wehr und eine Massnahme gegen jede Bedrohung des rei-
nen Jahweglaubens (1. Gebot) durch die Vélker. Eine
mehr erginzende und korrespondierende Untersuchung
des HI. Krieges bei den vorexilischen Propheten und in
Gen bis Num profiliert Gemeinsamkeiten und Unter-
schiede in der Konzeption des Jahwe-Krieges (ilteste
Stelle: das Mirjamlied; Jahwekriege sind Abwehrkriege)
und den jiingsten Radikalisierungen bei Dtr im HI. Krieg
(Heiliger Krieg ist Angriffskrieg, auch schon im Dtn, doch
nie imperialistischer Eroberungskrieg, Zimmerli). Im vier-
ten Hauptabschnitt bietet Vf. die Skizze einer theologi-
schen Summe des Dtr und seines Werkes (209): Israel hat
in der Jahweverehrung versagt, eine Politik ohne Jahwe
gemacht. Der direkt Beteiligte konnte nicht sehen, was der
Theologe Dtr sieht: Die Eroberung des Landes, sein Be-
sitz, ist allein dem Wirken Gottes zuzuschreiben. Ebenso
wird in diesem Abschnitt der geschichtliche Hintergrund
des dtrG rekonstruiert und die Bedeutung der dtr Theo-
logie fiir die heutige Verkiindigung besprochen.

Die Vorziige dieser Arbeit sind, dass sie mit immensem
Fleiss eine Fiille der einschligigen Literatur aufarbeitet,
in der Gedankenfiihrung klar und in der Kunst der Dar-
stellung sachlich niichtern, doch eindringlich verfihrt;
scheinbare Repetitionen haben ihre Erklirung im jeweils
neu gesetzten Aussagezweck bzw. der methodischen Frage-
stellung. Vielleicht ist gelegentlich zu schnell vom schrift-
kritischen Befund auf die historischen Situationen ge-
schlossen. Besonders hervorzuheben ist die konsequente
tendenzkritische Betrachtungsweise, bei der die vielen
anderweitig bekannten Sachverhalte vor falscher bibel-
historischer Plazierung bewahrt bleiben. Die Eindimensio-
nalitidt der Bibelexegese ist zugunsten wahrer theologi-
scher Erkenntnisse, die zweifelsohne vom hl. Verfasser in-
tendiert waren, aufgebrochen.

Schreibfehler:

Seite 38 gynaikes, prosexekausan
Seite 63  katelipomen

Seite 89 A 1Dtn2, 28f.

Seite 129  Totschlag

Seite 131  vertrieben

Seite 149  $ami'

Dr. Alwin Renker, Freiburg i. Br.

115



HANS-JOACHIM KRAUS: Theologie der Psalmen
Bibl. Kommentar, AT Bd. XV/3. 1979, Neukirchen-
Vluyn 1979. Neukirchener Verlag. 257 Seiten, Register.
Nachdem im bekannten Biblischen Kommentar (BK) des
Neukirchener Verlags schon vor mehreren Jahren der
zweibidndige Psalmenkommentar aus der Feder desselben
Verfassers erschienen ist (Hans-Joachim Kraus, Psalmen
I und II, BK XV 1/2 [Neukirchen-Vluyn 1961] mit
mehreren Neuauflagen), folgt nun als dritter Band (BK
XV 3) die Darstellung der Theologie der Psalmen. Die
Ausfithrlichkeit dieser Theologie des Psalters machte
einen gesonderten, dritten Band notwendig, denn sie ist
so etwas wie eine Theologie des Alten Testaments in
nuce, wie K. selber sagt (S. 5, 11). Mit dieser Gesamt-
schau ist der Kommentar zu den Psalmen von H.-J.
Kraus abgeschlossen. In dieser Besprechung mochte ich
den Inhalt dieses dritten und letzten Bandes nicht nur
vorstellen (eine bei der Klarheit des Aufbaus einfache
Aufgabe), sondern auch kurz diskutieren.

Nach den Prolegomena zu Natur und Aufgabe der bi-
blischen Theologie wird die Theologie der Psalmen mit
dem Kapitel iiber Gott in den Psalmen eingeleitet. Es
trigt den pointiert formulierten Titel »Der Gott Israels«.
Denn die Emphase auf dem Genetiv »Israels« entspricht
einem vordringlichen Anliegen des Verf., vgl. z.B. S.
24 f.: »Dass Jahwe Israels Gott ist, das ist das Ereignis
ersten Ranges, demgegeniiber jede Frage nach dem Da-
sein oder Sosein dieses Gottes sekundir sein muss.«
(Sperrung von K.). In den Unterabschnitten kann man
von innen nach aussen fiinf konzentrische Kreise erken-
nen: der Nahme Jahwe und Jahwe Zebaot, die Epitheta
Jahwes, Jahwes Offenbarung und Verborgenheit, seine
Vollkommenheiten und die himmlische Sphire, die zu
Jahwe gehort. Kap. 2 gilt Gottes Gegeniiber: seinem
Volk. Der Bund und das Verhiltnis zwischen Geschichts-
handeln und Erschaffen Gottes werden breit erdrtert. Der
Kult ist Gegenstand von Kap. 3; nach einer kurzen Skiz-
zierung des Heiligtums und seines Platzes in Israel fol-
gen eine Darstellung der Zionstheologie, eine Diskussion
von Mowinckels Thronbesteigungsfest Jahwes und eine
Theologie des Gottesdienstes, die auf eine Widerlegung
des Mowinckelschen Kultverstindnisses hinausliuft. Mit
dem Konig in den Psalmen beschiftigt sich das 4. Kap.,
mit den Feinden das folgende 5. Im 6. Kap. werden die
Fragen zum Menschenbild in den Psalmen aufgeworfen,
und das ganze Werk wird abgeschlossen durch die Unter-
suchung der Psalmen-Verwendung bei den Verfassern
des NT.

Dr. Katzenbergers Badereise von Jean Paul fand stat,
weil Katzenberger den Rezensenten eines seiner Werke
fiir eine ungiinstige Besprechung mit Priigeln bestrafen
wollte. Laufe ich diese Gefahr, wenn ich einige Mingel
an diesem dritten Band von K.s Kommentar aussetze?
Zunichst die Sprache: ist es wirklich notwendig, sich so
kompliziert und gespreizt auszudriicken, wie K. es tut?
»Entsprechend wird die Theologie . .. ihrem Gegenstand
gerecht zu werden sich bemithen miissen« (S. 13), »das
Ineinander von akuter Aussprache und ... iiberdauern-
der Lob- und Gebetssprache zum exzeptionellen Gegen-
stand theologischer Rezeption und Reflexion« (S. 10),
»ein Gottesdienst ... kann nicht als denkbar angenom-
men werden« (S. 21), »darum wird man nicht... Ana-
logien bestitigt wissen sollen« (S. 169), usw. Unnétig
sind die vielen lateinischen Ausdriicke: »...musste...
als ein Ridiculum erscheinen« (S. 78), »so deutlich die-
ses Definitivum ist.. .« (S. 208), die Mitte ist »distinkt«
(S. 125), etc.

116

Zum Sachlichen: Die Darstellung scheint mir in manchem
eine Wiederholung der Exkurse, die in Bd. 1 und 2 vor
zwanzig Jahren erschienen sind, ohne dass sie neu iiber-
arbeitet worden wiren. Die beniitzte Literatur bestitigt
dies: Z. B. zum Tetragrammaton gibt es neuere Literatur
als die angefithrte: R. de Vaux, Historie ancienne d’Is-
raél, EB (Paris 1971) 321-337 (iiberhaupt ist de Vaux
nicht ein einziges Mal angefiihrt, auch nicht bei der Lite-
ratur zu den Opfern, obgleich dort Les sacrifices de
I’Ancien Testament [Cahiers de la Revue Biblique, 1]
[Paris 1964] hitte zitiert werden miissen); iiberdies liegt
in W. Baumgartner, Hebriisches und aramiisches Lexi-
kon zum AT (Leiden 1974) 377 f. ein neuerer Worter-
buchartikel vor als jener von Kéhler-Baumgartner, den
K. zitiert (S. 17). Zur Adoption des Kénigs wire der
Diskussionsbeitrag von H. Donner, Adoption oder Legi-
timation? Erwigungen zur Adoption im Alten Testa-
ment auf dem Hintergrund der altorientalischen Rechte,
in: Oriens Antiquus 8 (1969) 88-119, hilfreich gewesen.
Warum fehlt ein so informatives Werk zu den Psalmen
wie das meines Kollegen O. Keel, Die Welt der altorien-
talischen Bildsymbolik und das Alte Testament. Am Bei-
spiel der Psalmen (Einsiedeln-Neukirchen 31980)? Die
Liste liesse sich unschwer verlingern.

Was in dieser Theologie der Psalmen auffillt, ist die un-
ablissige Betonung der Andersartigkeit der israelitischen
Religion im Hinblidk auf die religiose Umwelt Israels.
So steht S. 48: »weil jede Rezeption (gemeint ist die
Rezeption religidser Inhalte) aus der Umwelt Israels ei-
ne antagonistisch-polemische und konfessorische Grund-
intention erkennen lisst«. Ich zweifle daran, dass es K.
gelingen wiirde, eine solche »Grundintention« bei jeder
Rezeption nachzuweisen, z. B. im Bereiche weisheitlicher
Texte oder beim Tempelbau Salomos oder bei Rechts-
traditionen. Warum sollte Israel auch nicht etwas mit
seinen Nachbarn teilen kénnen, ohne seinen empfangenen
Anteil umprigen zu miissen, damit er spezifisch israeli-
tisch werde? Theologisch gesehen ist es nicht erforderlich,
dass ein Inhalt des Alten Testamentes spezifisch israeli-
tisch ist, damit er als Offenbarung qualifiziert werden
kann, siehe dazu z. B. die treffenden Uberlegungen von
J. Barr, Old and New in Interpretation. A Study of the
Two Testaments (London 1966) 34 ff. (wo auch der bei
K. so emphatisch betonte Vorrang der geschichtlichen
Selbstmitteilung Gottes einer Priifung unterworfen wird).
Bei K. erscheint »die Religion«, d. h. also auch die re-
ligiose Umwelt Israels gleich als die »Urgefahr des
Menschen (K. Kerényi)« (S. 12), denn, so definiert K.:
»in der Religion hat der Mensch das Géttliche in Besitz
genommen und in Betrieb gesetzt« (S. 12). Nachdem
die Religion so definiert worden ist, kann sie natiirlich
nur noch im Widerspruch zur offenbarten Religion ste-
hen. Die beiden schliessen sich aus, und der Weg zu ei-
nem sachgerechten Verstindnis der nicht-israelitischen wie
der israelitischen Religionen ist verschiittet. Denn man
muss jetzt stindig mit K. die ausser-israelitischen Reli-
gionen als magischen oder mythischen Versuch verstehen,
Gott in seine Gewalt zu bekommen und gleichzeitig
nachweisen, dass die israelitische Religion von der Um-
welt total verschieden ist, obschon sie mit ihnen doch so
vieles teilt, bis hinein in das geschichtliche Wirken der
Gottheit, vgl. dazu B. Albrektson, History and the Gods.
An Essay on the Idea of Historical Events as Divine
Manifestations in the Ancient Near East and in Israel
(Coniectanea Biblica, O. T. Series 1) (Lund 1967). Die-
ses Korsett beherrscht die ganze Darstellung und bewirkt
im Leser fortwihrend das ungute Gefiihl, dass bei aller



Richtigkeit im einzelnen das Gesamtbild verzeichnet ist,
weil eine dogmatische Konzeption alles in eine nicht
iiberall sachgemisse Perspektive riickt. Es sei wenigstens
ein Beispiel genannt. Im 6. Kapitel trigt der 4. Unter-
abschnitt den Titel »Der Glaube des Gerechten«. Schon
die Definition der Gerechtigkeit ist tendenzids: denn zu-
erst wird gesagt, Gerechtigkeit werde im Alten Testament
»weder als Norm noch als absolute Idee aufgefasst«
(S. 193). Das ist auch in unseren modernen Sprachen nicht
der Fall! Wenn man von einem Lehrer sagt, er sei ge-
recht, meint man, er sei unparteiisch und behandle alle so,
wie sie es verdienen, weder zu streng noch zu weich,
und niemandem kime es in den Sinn, zu meinen, er sei
gerecht, weil er einer Norm oder einer absoluten Idee
von Gerechtigkeit entspreche. Heute wie im Alten Testa-
ment bedeutet »gerecht« soviel wie das richtige, den
Personen und den Situationen entsprechende Verhalten.
Auf S. 194 lesen wir dann: »gerecht< ist der Mensch,
dessen Unschuld erwiesen wird, indem Jahwe durch
Freispruch alle Anklagen niederschligt...«. Das trifft
auf manche Psalmenstellen zu, aber wie passt ein solches
allgemeines Urteil z. B. auf Ps 17.1-5; 262 Hier ist der
Beter gleich eingangs unschuldig und gerecht, vor dem
richterlich-rettenden Eingreifen des Herrn; diese Un-
schuld ist ja gerade das Argument, das der Bittende zu
seinem Hilferufen berechtigt. Hier fithlt sich der Beter
nicht als Siinder, sondern als Gerechter, dessen Gerech-
tigkeit ein Anspruch auf Gottes Hilfe ist.
Drudkfehler sind nur wenige vorhanden: S. 18, letzte Z.
(Lade-Heiligtum); S. 25 Mitte (hebr. ‘aliyan, nicht
‘alayin); S. 97 Mitte ('en umm); im" Register (S. 270),
Stichwort »Geliibde«, ist die Seitenzahl des Verweises
falsch.
Ich breche die Besprechung hier ab und gestehe, dass ich
leider meine Erwartungen nicht ganz erfiillt sehe, die
ich diesem Buch entgegenbrachte, und die der anspruchs-
volle Titel Theologie der Psalmen geweckt hatte.

Adrian Schenker OP, Fribourg

JAMES A. LOADER: Polar Structures in the Book of
Qohelet (BZAW 152). Berlin-New York 1979. Verlag
de Gruyter. XII und 138 Seiten.

J. A. Loader, Professor fiir Semitische Sprachen an der
University of Pretoria, legt uns seine literarische Ana-
lyse der Spannungen im Buch Kohelet vor. — Das 1.
Kapitel (1-3) umreisst Ziel und Methodologie der Ar-
beit. Loader hofft, iiber die umfassende Beobachtung von
polaren Strukturen (»patterns of tension created by the
counterposition of two elements to one another«) zu
einer adiquaten literarischen Beurteilung von Koh zu
gelangen. Auszugehen sei von text-immantenten Krite-
rien, nicht von historischen Perspektiven. Folgende Un-
tersuchungsschritte wurden gemacht: 1. Abgrenzung von
Perikopen. 2. Formuntersuchung (a. dussere Form: Stil-
figuren, Metrum, ornamentale Techniken; b. innere Form:
Beziehungen von »statement units« innerhalb von Peri-
kopen). 3. Gattungsbestimmung. 4. Interpretation des
Inhalts. 5. Darstellung der Gesamtkomposition. 6. Erwi-
gung der historischen Perspektiven. Die Darstellung der
Untersuchungsergebnisse erfolgt in anderer Ordnung
(Schritte 5.22.3.4.1.2b.6). — In Kapitel 2 (4-28) wird
zunichst diskutiert, ob es sich in Koh um eine Sammlung
loser Spriiche oder um eine kompositionelle Einheit mit
logischer Abfolge handelt. Nach Loader haben wir es
mit kunstvollen Einzelperikopen zu tun, die durch die
Grundidee von Koh (»conviction of emptiness«) ver-
bunden sind. Es folgt eine Aufzihlung der Stilfiguren

(Parallelismus — Chiasmus: diese Kleinform entspricht
der inhaltlichen polaren Spannung — Paronomasie — Ana-
pher — Reim), die Diskussion des Metrums und eine Auf-
fithrung der »Gattungen« (royal fiction — Wahrspruch -
maxim - t6b-saying - Vergleich - Metapher - Parabel -
Allegorie - observation - Selbstgesprich - Wehspruch und
Segen - Antilogion - rhetorische Frage - Mahnspruch).
Loader versteht unter Gattungen »typical forms« (sie
gehoren auf die Ebene der langue, wihrend die konkre-
ten Einzelausformungen oder structures der parole zu-
gerechnet werden). Nach Loader entlehnt Koh seine
»Gattungen« der Weisheit, wandelt sie aber zum Teil
ab, meist anti-weisheitlich. - Das ausfiihrliche 3. Kapitel
(29-116) bringt die Diskussion der Inhalte, verbunden
mit Hinweisen auf die Perikopenabgrenzung und die
innere Form (versteckt finden sich auch textkritische Ent-
scheidungen). Die Perikopen werden nach Themen geord-
net (z.B. life — death, risk — assurance, talk — silence).
»There is a basic similarity in all these patterns: Their
contents are structured as pole A :: pole B — where God
always works in such a way that a negative, unfavour-
able tension results (hebel)« (105). Diese Zusammen-
fassung gilt nicht fiir die Thematik »toil — joy«. Freude
ist keine Antithese zur hebel-Spannung, sondern eine
Konsequenz daraus. »Therefore we can call the carpe
diem a conclusion« (111). Das Ergebnis des 3. Kapitels:
»The tension in the contents of the book and between
the contents and formal aspects testify to the tension
between the views of Qobelet and those of the general
bokma« (116). — Kapitel 4 (117-123) ortet die Stellung
Kohelets innerhalb der altorientalischen Weisheit. Die
alttestamentliche Weisheit ist (wie vorher schon die
Weisheit Agyptens und Mesopotamiens) nach einer Pe-
riode der Systematisierung/Dogmatisierung in die Krise
geraten, vor allem aus Protest gegen die Vergeltungs-
lehre. Anders aber als etwa in Ijob und altorientalischen
Vergleichstexten wird in Koh die Spannung bis zum Ende
durchgehalten. — Kapitel 5 (124-131) betrachtet die
Spannung in Koh auf dem religionsgeschichtlichen Hin-
tergrund. Die Betonung der Transzendenz Gottes fithrte
im nachexilischen Judentum zu einem Vakuum, das durch
Mittlergestalten (Angelologie) und Hypostasierungen von
Weisheit, Geist, Name Gottes usw. aufgefiillt wurde.
Auch Koh sieht Gott als den Fernen an'(so kann Gottes
Tun miqré genannt werden), er fiillt jedoch das Vakuum
nicht auf. Die Spannung Gott :: hebel wird ausgehalten,
formal gestiitzt durch die (polemische) Abwandlung
weisheitlicher Gattungen. — Kapitel 6 (132-133) bringt
eine Zusammenfassung mit dem Hinweis, Koh enthalte
(abgesehen vom sekundiren Epilog 12,9-14) keine Wi-
derspriiche, sondern intendierte polare Strukturen. —
Bibliographie, Abkiirzungsverzeichnis und Translitera-
tionstabelle beschliessen den (leider sehr teuren) Band.

Im folgenden sei eine Kritik von innen her versucht. Be-
griissenswert ist der methodische Ansatz und der Vorsatz
zur umfassenden Behandlung des Phinomens Spannung.
Aber gerade vom literaturwissenschaftlichen Ansatz her
wire zunichst eine umfassende Beschreibung und Deu-
tung aller literarischen Phinomene in Koh zu erwarten.
Die Analyse der Form liuft bei Loader doch zu sehr
neben der des Inhalts her. Die Kategorisierung der In-
haltsseite ist ziemlich abstrakt, manchmal paraphrasen-
haft (der Angriff auf R. Braun, S. 114 Anm. 95: »only a
summary of data concerning the contents«, kann in man-
chen Punkten auf Loader zuriickgedreht werden); eine
vollstindigere Behandlung der Form wiirde da zu man-
chen Differenzierungen und auch Modifizierungen fiihren,
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besonders auch in der Abgrenzung der Einheiten. Wieso
soll z. B. die Einheit 7,1 ff. in V. 4 zu Ende sein? Die
Abgrenzung geschieht hier doch wohl nur aus inhalt-
lichen Erwigungen. Die Gattungsdefinition (S. 2) wird im
Lauf der Arbeit immer mehr gelockert; es werden dabei
mehrfach Ebenen vermengt. Die Definition von Gattung
als »typical form« ist bereits so weit, dass sie auch For-
meln umfassen kann (hierher geh6ren wohl: observation,
Selbstgesprich, Vergleich). Eine klarere Differenzierung
wiirde hier zur Beobachtung fiihren, dass Formeln ihren
Sitz im Leben dndern kdnnen, dass somit Koh nicht alle
seine »Gattungen« der Weisheit entlehnt hat. So ist etwa
die Formel "MR + b=Ilibb=ePP, die Loader zur »Gat-
tung« Selbstgesprich zihlt, im AT 30mal belegt, davon
mindestens 20mal ausserhalb der Weisheitsliteratur. Ent-
gegen der Festlegung, Gattung gehore zur Ebene der
langue (S.2), werden auch geprigte Wendungen und
Kompositionsmuster des Autors von Koh als Gattungen
bezeichnet. So umfasst der Wahrspruch eine Reihe von
Wendungen mit dem Leitwort habl (hebel), die sicher
Schopfungen von Koh sind (vgl. A. Schmitt: TThZ 88
[1979] 117). Vielleicht sind auch manche Formen, die
unter der »Gattung« observation aufgezihlt werden, von
Koh geprigte Wendungen. Dabei ist die Auflistung der
Verben (S. 25) ungenau. So sucht man in 1, 13 vergeblich
nach R’Y/YD‘; Wendungen mit PNY und NTN +
libb= kommen hiufiger als erwihnt vor. Hier wiren
auch die Verbformen und Satzformationen zu beachten
(Suffix-, Prifixkonjugation, Partizip, Stellung des Verbs).
- Die Grundform der Einzelperikopen (lassen sie sich
wirklich auf eine einzige Form zuriickfihren?) macht
nach Loader die »Gattung« reflection aus, die von Koh
geschaffen wurde. Ist das nicht eher ein Vorgang auf der
Ebene der parole und somit auch nach Loaders Definition
keine Gattung? Bei der Behandlung des Mahnspruchs
vermisst man die Arbeit von W. Richter: Recht und
Ethos (StANT 15), in der diese Kleingattung ausfiihr-
lich behandelt wird. Eine vollstindige Untersuchung der
Formen in Koh hitte zu einer genaueren Bestimmung des
Sitzes in der Literatur von Koh gefiihrt. Weisheit ist
doch zu unbestimmt. Man wird den Verdacht nicht los,
dass Loader bei der Zuweisung méglichst aller »Gattun-
gen« zur Weisheit einer petitio principii erlegen ist. Eine
konsequentere Zuweisung der »Gattung« zur langue
hitte auch die Frage nach der Abhingigkeit Kohelets von
ausserisraelitischen Phinomenen differenzierter beant-
worten lassen (Gattung in diesem Sinn bedeutet gerade
nicht unbedingt literarische Abhingigkeit). — Andere
Ungenauigkeiten und Inkonsequenzen mdégen mit den
Schwierigkeiten der Drucklegung zusammenhingen (etwa
‘die falschen Stellenangaben: S. 30: lies 1 Chr 15,13 statt
15,3; S.79: Prov 26,13 statt 26, 12; oder die fehler-
hafte Transliteration von hebr. Konsonanten: S. 10:
zikron/zikkarén statt mit gq; S. 41: ‘éndw statt ’enaw;
bei der Ubersetzung S. 78 ist die Umstellung von V. 15b
nicht kenntlich gemacht; ebd. fehlt die Fussnote). Die
Prinzipien der »Transkription« entsprechen keiner Stufe
der hebr. Sprachgeschichte und sind auch nicht in allem
kontrollierbar. Nach welchen Gesichtspunkten wird etwa
silbenschliessendes * einmal transkribiert, einmal wegge-
lassen (vgl. nur die Fille S. 41/46/51)? Weshalb wird die
Vortonlinge bei a bezeichnet, bei den i- und #-Lauten
jedoch nicht? Naturkiirzen werden bei Plene-Schreibung
als Lingen bezeichnet, Naturlingen (etwa bei gota/il-
Nominalformen) und eindeutige Kontraktionslingen
jedoch bei Defektiv-Schreibung als Kiirzen (auch hier
wieder mit Inkonsequenzen: vgl. S. 102: lipnebem; S.
106: ’en: in MT jeweils plene). — Das Studium des Bu-
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ches wird durch die Zitationsweise (man sucht ein op. cit.
oft liber viele Seiten) und vor allem durch das unvoll-
stindige Literaturverzeichnis unnotig erschwert.
Nach dieser Kritik, die wegen der Aufnahme der Arbeit
in die bisher renommierte Reihe der BZAW berechtigt
erscheint, sei darauf hingewiesen, dass der Hauptteil
(Kapitel 3) viele neue Gesichtspunkte zu Einzelfragen
enthilt, die man nicht vermissen méchte. Den Anspruch
des 1. Kapitels findet man jedoch nicht eingelGst. Wegen
der Faszination, die Koh auf viele Leser ausiibt, ist zu
hoffen, dass eine griindliche literaturwissenschaftliche Un-
tersuchung des Werkes nicht zu lange aussteht.

Gottfried Vanoni, Médling bei Wien

EDUARD LOHSE: Grundriss der neutestamentlichen
Theologie. Zweite, durchgesehene und erginzte Aufla-
ge (Theologische Wissenschaft Band 5). Stuttgart 1979.
Verlag W. Kohlhammer. 172 Seiten.

Als Nr. 4 in dieser Reihe »Theologische Wissenschaft«
verdffentlichte derselbe Verfasser bereits »Die Entste-
hung des Neuen Testaments« 3. Auflage 1979. Vorlie-
gendes Studienbuch, das in gut verstindlicher Sprache
abgefasst und klar-iibersichtlich gegliedert ist, schliesst
an dieses vorige Werk an und fithrt in sechs Kapiteln
in die Geschichte, Problemstellung, Methode und Sach-
aussage der neutestamentlichen Theologie ein. In einem
kurzen exegesegeschichtlichen Aufriss S. 9-14 wird die
Debatte um die Moglichkeit und Durchfithrung einer
»Biblischen Theologie« in diesem Jahrhundert ange-
sprochen und einige wichtige Entwiirfe zu einer Bibli-
schen Theologie vorgestellt. Dabei werden von katholi-
scher Seite nur Meinertz 1950, Bonsirven 1951, Schnak-
kenburg 1963 und Schelkle 1968-76 erwihnt. Verfas-
ser beginnt dann seine Darstellung der neutestamentli-
chen Theologie mit »Die Verkiindigung Jesu«; damit
setzt er sich von der These Bultmanns »Die Verkiindi-
gung Jesu gehort zu den Voraussetzungen der Theolo-
gie des Neuen Testaments und ist nicht ein Teil dieser
selbst« deutlich ab. Er behandelt dann zunichst das Pro-
blem des historischen Jesus, seinen Zusammenhang mit
der Gestalt Johannes des Tdufers, dann die Bedeutung
des zentralen Begriffs »Herrschaft Gottes« in Jesu Pre-
digt. Einzelne Themen in der Predigt Jesu wie »Wille
Gottes«, »Barmherzigkeit Gottes«, »Volk Gottes« und
»Menschensohn« werden dargestellt. Verfasser betrach-
tet alle christologischen Hoheitstitel als Bekenntnis-
schopfungen der nachdsterlichen Gemeinde, auch den
Titel »Menschensohn«: »Dann aber ergibt sich, dass der
historische Jesus sich weder Menschensohn genannt noch
von einem kommenden Menschensohn, mit dem er nicht
identisch ist, gesprochen hat. Die Menschensohnchristo-
logie ist vielmehr erst in der christlichen Gemeinde aus-
gebildet worden« (S. 49). Nicht alle Exegeten stimmen
dieser Sicht der Menschensohn-Pridikation zu, wie die
Diskussion in der Festschrift fiir Anton Végtle »Jesus
Menschensohn« zeigt.

Im zweiten Kapitel (S. 51-73) wird »Das Kerygma
der ersten Christenheit« behandelt. Wiederum fallt auf,
dass die Auferstehung Jesu Christi nicht als Vorausset-
zung des Kerygmas, sondern als dessen Inhalt an erster
Stelle behandelt wird, dann folgen Christologie, Escha-
tologie, Ekklesiologie, Taufe und Abendmahl und
schliesslich die Mission des palistinisch-hellenistischen
Christentums. Aus den paulinischen Briefen geht her-
vor, dass Paulus schon eine bestimmte urchristliche
Theologie vorgefunden hat, fiir die wir keine direkte
Quelle kennen, aber durch redaktionskritische und
formgeschichtliche Beobachtungen in paulinischen Brie-



fen lassen sich Bekenntnisfragmente, Hymnen und For-
meln fassen, aus denen sich Riickschliisse auf die vor-
paulinische Theologie ziehen lassen. Daher werden an
dieser Stelle die christologischen Titulaturen, die Pri-
existenzvorstellung und auch das »Theologumenon« der
Jungfrauengeburt von Jesus, das V. auf dem Hinter-
grund von Jes 7, 14 als »Interpretament« bedeutet, be-
handelt (S. 58).
Der Theologie des Paulus ist das dritte Kapitel gewid-
met, das verstindlicherweise das Herzstiick des Buches
ist. Was hier iiber die Kontinuitit zwischen Israel und
der Kirche gesagt wird, ist etwas zu knapp fiir heutige
Verhiltnisse, um Theologiestudenten in einen positiven
jiidisch-christlichen Dialog einzufithren. Wichtig aber
bleibt die Feststellung: »Durch die Verheissungen ist Is-
raels Geschichte grundsitzlich von aller Religionsge-
schichte unterschieden. In dem Satz >Ganz Israel wird
gerettet werden« spricht sich weder geschichtsphiloso-
phische Uberlegung noch apokalyptische Spekulation
aus« (S. 102).
Die Theologie der synoptischen Evangelien (S. 112 bis
125) ist im vierten Kapitel wohl etwas zu kurz gekom-
men im Vergleich zu Paulus. Vor allem wire eine brei-
tere Darlegung der »Theologie und Christologie der
Logienquelle Q« wiinschenswert, um die Studierenden
mit der frithesten Theologiegeschichte der Herrenworte
Jesu vertraut zu machen. Das fiinfte Kapitel ist der jo-
hanneischen Theologie gewidmet (S. 126-144) und das
sechste Kapitel bringt »Die apostolische Lehre der Kir-
che« (S. 145-160), wobei die Theologie des Amtes und
die Ekklesiologie nicht gebithrend zur Sprache kom-
men. Im Schlussparagraph 40 tritt Verfasser nochmals
fiir die »Einheit des Neuen Testaments« ein, in spiir-
barer Absage an Siegfried Schulz, Die Mitte der Schrift,
wenn dann auch doch wieder mit Luthers Vorrede zum
Jakobusbrief in der Septemberbibel von 1522 auf dem
»Kanon im Kanon« insistiert wird, ohne die hermeneu-
tische Problematik dieses urprotestantischen Prinzips
auch nur anzusprechen und das Verhiltnis zur ekkle-
sialen Auslegung der Schrift in und durch Kirche als
Traditionstrigerin zu kliren.
Studierende der Katholischen Theologie werden in
manchem Paragraph dieses Bandes nicht geniigend in-
formiert, wie ihre Kirche die Sachfrage beantwortet,
manche Darlegungen dieses Bandes zeigen spiirbare
konfessionell-dogmatische Vorentscheidungen aus prote-
stantischer Tradition, die so dem katholischen Studie-
renden nicht weiterhelfen. Jedem Paragraph ist eine
ausgewihlte Literaturliste vorangestellt, die zu eigenem
Weiterarbeiten helfen soll; dabei ist ebenfalls auffal-
lend, dass nur wenige katholische Autoren angefiihrt
werden, selbst wenn neue und gute katholische Mono-
graphien zur Sachfrage vorliegen. Es wire zu wiinschen,
dass es den Herausgebern und dem Verlag gelinge,
solche Studienbiicher stirker zu entkonfessionalisieren,
um auch die Literatur und das Meinungsspektrum der
katholischen Seite ausfithrlicher zu referieren. Praktische
UOkumene im Wissenschaftsbereich bleibt auch in der neu-
testamentlichen Exegese ein Desiderat, das der Verfas-
ser dieses Bandes, heute Landesbischof und Rats-Vorsit-
zender der Evangelischen Kirche Deutschlands, entschie-
den unterstiitzt und férdert.

Paul-Gerhard Miiller, Stuttgart

JOHANN MAIER: Jesus von Nazareth in der talmudi-
schen Uberlieferung. Ertrige der Forschung, Bd. 82.
Darmstadt 1978. Wissenschaftliche Buchgesellschaft. XVII,
367 Seiten.

Selten erscheinen Biicher, die so dicht geschrieben sind,
dass auch Fachkollegen mehrere Jahre brauchen, um sie
zu akzeptieren und zu relativieren. Das Buch des Kdlner
Judaisten Johann Maier ist ein solches. Es behandelt
einen dusserst schwierigen, durch zahllose Interpretatio-
nen und Mutmassungen zusitzlich verdunkelten Stoff:
die Jesus-Stellen im rabbinischen Schrifttum. Sind sie —
oder sind wenigstens einige von ihnen — genuine jiidische
Tradition iiber Jesus und das werdende Christentum, oder
sind sie spitere Zufiigungen? Sind sie Ausdruck der mas-
siven Christentumsfeindlichkeit der Rabbinen, oder ha-
ben christliche Autoren dies den Rabbinen nur unter-
stellt? Erst nach der sachgerechten Beantwortung dieser
und dhnlicher Fragen ist eine sinnvolle Erdrterung der
jidisch-christlichen Auseinandersetzung der ersten 4-6
Jahrhunderte n. Chr. méglich. Die Religions- und Theolo-
giegeschichtler sind also angesprochen.

An den bisherigen konfessionell engagierten Erforschern
der sogenannten Jesuszeugnisse des Talmuds hat Maier
vieles zu bemingeln. Von ihrem christozentrischen und
apologetischen Grundverstindnis her waren sie versucht,
moglichst viele Jesuszeugnisse und indirekte Antichristia-
nismen im Talmud zu konstruieren, aufzuspiiren und
ihnen einen christentumsfeindlichen Sinn zu geben. »Die
Mbglichkeit, sich die Geschichtlichkeit der Existenz Jesu
und seiner Wunder durch das sfeindliche Zeugnis< der
Juden bestitigen zu lassen, wurde weithin sehr
geschitzt« (6). Zu ideologischen Mingeln hitten sich
schwere methodische Unterlassungen gestellt. Aus dem
christlich-thoelogischen Unvermdgen heraus, die antiken
jiidischen Jesuszeugnisse unter normalen historisch-kriti-
schen Gesichtspunkten und ohne Ressentiments zu
behandeln, habe man einzelne rabbinische Stellen zu
punktuell und zu phantasievoll exegetisiert. Demgegen-
iiber unterscheidet Maier zwischen dem talmudischen
Satz, wie er urspriinglich verstanden worden sein mag,
und seiner Rezeptionsgeschichte. Vieles habe man nach-
triglich antichristlich aufgefasst, »sobald das Christen-
tum die politische Herrschaft errungen hatte« (59).
Maier liefert nun eine umfassende »Kontextanalyse« der
rabbinischen Jesus- und Christentumsstellen, d. h., er
betrachtet die rabbinischen Einzelabschnitte nicht fiir
sich allein, sondern in den Zusammenhingen, in denen
sie tiberliefert sind. Dies schliesst schwierige und weitrei-
chende form-, iiberlieferungs- und motivgeschichtliche
Studien ein. Die wissenschaftliche Stirke Maiers besteht
darin, dass er die betreffenden talmudischen Texte in
ihrer Formelhaftigkeit, in ihrer beinahe strophenhaften
Ausgewogenheit, mit ihren sich variabel wiederholenden
Gedankengingen und mit ihren Parallelen darzustellen
und zu deuten vermag. Wichtige Abschnitte stellt er
nebeneinander und entsprechend ihrer Sinnstruktur
(kenntlich durch Schrigschrift, Unterteilungen, Sinnzei-
len etc.) in Tabellen und Synospen zusammen: z. B. tHul
I-IT par. (bes. 130-171) und mSan 4,1; bSan 43a (bes.
219-222). Er beweist literarkritisch, dass nicht jede Bar-
ajta in die tannaitische Zeit zuriickreicht (dies ist z.B.
fir bSan 43a wichtig) und da die »Je¥li han-ndsri«
Eintragung in allen gemeinhin als »alt« und urspriinglich
geltenden rabbinischen Stellen sekundir und spit ist.
Alle Stellen waren zuerst einmal Lehrer-Schiiler-Anek-
doten, halachische Paradebeispiele, Widerhalle hahachi-
scher Entscheidungen gegen dissidente Lehrer, u. a. Deu-
tungen biblischer Personen und Ereignisse. Vollzieht man
dies nach, dann verfliichtigen sich — mit Ausnahme eini-
ger exegetischer Spielereien, die in Midraschhiusern
zweifellos vorkamen — die den Rabbinen immer wieder
zugeschobenen Ungereimtheiten und Verschleierungstak-
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tiken beziiglich des Christentums. Erst das spater Zuge-
wachsene, Aufgepfropfte, Umgemiinzte — eben die
Anspielungen auf Jesus Christus und die sich judenfeind-
lich gebirdende Grosskirche — machen die alten rabbini-
schen Texte oft ungereimt.

Nicht nur fiir die formkritischen und motivgeschichtli-
chen Analysen und Ergebnisse ist man Maier dankbar,
sondern auch fiir viele Nebeninformationen: Er bietet in
Kiirze den neuesten Stand der Forschung iiber das Testi-
monium Flavianum (Ant 18, 63 £.; vgl. Ant 20, 200), die-
ses ilteste Zeugnis iiber Jesus Christus aus jiidisch-nicht-
rabbinischer Hand (42-45). Eine so klar katalogisie-
rende Forschungsgeschichte iiber die christlich-theologi-
sche und christlich-missionarische Literatur iiber die tal-
mudischen »Jesus«-Stellen sowie iiber die entsprechende
jidische Literatur (18—41) ist dem Rezensenten bis jetzt
noch nicht begegnet. Khnliches gilt iiber die Nebeninfor-
mationen zur rabbinischen Redewendung »die Speise
(6ffentlich) verderben«. Sie steht im primiren Zusam-
menhang mit den Ehescheidungshalachot der Hilleliten
(mGit 9,10) und im sekundiren Zusammenhang mit
Jesus (bSan 101a-b). Christliche Autoren fassten die
Redewendung besonders im Zusammenhang mit den
jiidischen Ehescheidungsméglichkeiten oft zu wortlich
auf: Man diirfe sich nach jiidischer Auffassung von der
Frau scheiden lassen, wenn diese die Speisen anbrennen
lasse. Maier zeigt aber, dass die Redensart auf einen
schlechten kompromittierenden Ruf der betreffenden
Frau hinweist (62-68).

Die Ergebnisse Maiers klingen unerwartet radikal. Es
gab urspriinglich keine tannaitische Jesus-Stelle im rab-
binischen Schrifttum. Auch die amoriischen Jesus-Erwih-
nungen seien »eher alle nachtalmudisch als talmudisch«
(273). Man konne also nicht von historischen oder auch
nur von historisch verdrehten rabbinischen Jesus-Tradi-
tionen reden. Ahnliches gelte beziiglich der rabbinischen
Christentumszeugnisse. Die rabbinische minfit-Hala-
cha sei urspriinglich nicht gegen die (Juden-)Christen
gerichtet gewesen (bes. 133 ff.).

Es habe einzig gewisse literarische und kontrovers-theo-
logische Einfliisse auf Umwegen gegeben. Etwa die rab-
binischen Traditionen iiber (Jesus) Ben Pandera (Pandjr,
Pntjrj u. i.) konnten schon im 2. Jh. n. Chr. aus der
westlichen Diaspora modifizierend auf die schon beste-
henden rabbinischen Traditionen (bzw. Namensformen)
eingewirkt haben. Dabei ist zu beachten, dass die westli-
chen christlich-jiidischen Polemiken auf innerchristlichen
Nadhrichten und Unsicherheiten beruhten. Es gab ja eine
friihe christliche Mutmassung, die philologischen und
theologischen Missverstindnissen unterlag, wonach der
Vater Jesu »Panther« geheissen habe (vgl. bes. 260-267).
Maiers Darlegungen sind »von weittragender Bedeutung
fir die Einschitzung der jiidisch-christlichen Auseinan-
dersetzung in der ausgehenden Antike... Demnach war
das rabbinische Interesse am frithen Christentum weit
geringer als gemeinhin angenommen wird, Selbst im
4, Jh., als das Christentum im rémischen Reich die
Macht errang, hat das Judentum Palistinas allem
Anschein nach noch immer den Abfall zum G&tzendienst
als schlimmste Form der Abtriinnigkeit gewertet. Erst im
Verlauf der repressiven byzantinischen Religionspolitik
im 5., 6. und 7. Jh.... hat das Christentum mit der
romisch-byzantinischen Weltmacht gleichgesetzt, fiir das
Judentum ... den Charakter des Gotzendienstes ange-
nommenc« (273).

Der Rezensent muss gestehen, dass er Maier an keiner
Stelle wissenschaftlich ins Unrecht setzen kann. Biswei-
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len wiirde er auch zur Annahme von etwas mehr Andeu-
tungen i{iber das Christentum im Talmud neigen (z. B. im
Falle von Maiers Darlegungen S. 133-137). Im ganzen
aber ist er der sicheren Uberzeugung, dass Maier die
lingst fillige Flurbereinigung beziiglich der talmudischen
Jesuszeugnisse meisterhaft vorgenommen hat.

Clemens Thoma

RUDOLF MOSIS: Das Buch Ezedhiel. 1. Teil, Kap.
1,1-20, 44 (Geistliche Schriftlesung 8, 1). Diisseldorf 1978.
Patmos Verlag. 249 Seiten.

Der moderne Leser findet nur schwer Zugang zum Eze-
chielbuch. Auf den ersten Blick scheint Ezechiel in wenig
oder in nichts mit dem {ibereinzukommen, was Menschen
heute bewegt. Das vorliegende Buch von Rudolf Mosis,
Professor fiir Altes Testament in Eichstitt, mdchte dem
heutigen Leser eine Hilfe bieten. Dabei will die geistliche
Sdhrifterklirung nicht »kiinstliche Beziehungen zwischen
den einzelnen Geschehnissen und ihrer alttestamentlichen
Deutung und Christus und der Kirche« herstellen. Viel-
mehr soll der Leser »durch geduldiges Horen« auf die
prophetischen Aussagen und »durch das Nachdenken iiber
die darin aufgeschriebene Geschichte Gottes mit Israel,
Christus und die Kirche auf dem Hintergrund ihrer Vor-
geschichte besser verstehen«.

Die Ausfiihrungen des vorliegenden Buches berufen sich
auf neuere Kommentare und Arbeiten zu Ezedhiel. Da
diese Auslegung an alle biblisch interessierten Laien ge-
richtet ist, werden exegetische Einzelfragen vermieden.
Aber der Fachmann erkennt hinter diesen Darlegungen
die Erkenntnisse der heutigen Forschung. Wer sich fiir
Einzelfragen interessiert, kann am Schlusse des Buches
(251-270) erginzende und weiterfiihrende Hinweise fin-
den.

In einer Einfiihrung (7-23) stellt uns Rudolf Mosis jene
Zeit vor, in der der Prophet Ezechiel wirken musste. Es
ist eine Zeit »bestiirzender Umbriiche und tiefreichender
Erschiitterungen, in der Ezechiel als Prophet Gottes die
Geschehnisse zu deuten hatte. Diese kurze, aber pri-
gnante Zusammenfassung gibt dem Leser Einsicht in diese
aussergewdhnliche geschichtliche Stunde, in der Ezechiel
vom Gott Israel und von seinem Willen Zeugnis geben
musste.

Der Kommentar umfasst die ersten 20 Kapitel. Da im
Ezechielbuch, anders als in anderen Prophetenbiichern,
meist grossere, zusammenhingende Kompositionen vor-
liegen, gliedert Mosis seine Darlegungen in einzelne Ab-
schnitte. Um dem Leser das Verstindnis zu diesen Text-
einheiten zu erleichtern, finden sich jeweils unmittelbar
nach den Uberschriften erste Hinflihrungen, welche Fra-
gen aufgreifen, auf die der Bibeltext eine mogliche Ant-
wort geben kann. Gleichzeitig werden in diesen Einleitun-
gen auch Eigenart und Aufbau der folgenden Perikope
vorgestellt. Diese kurzen Erklirungen versuchen jeweils
auch das prophetische Thema auf dem Hintergrund der
gesamten prophetischen und biblischen Botschaft darzu-
stellen (vgl. falsche Propheten 134-136; Verhiltnis Gottes
zu seinem Volk 166-168). Diese Einfijhrungen erleichtern
dem Leser bei der anschliessenden Einzelauslegung die
Texte mit der grosseren Einheit zu verbinden.

Dariiber hinaus ist sich der Verfasser bewusst, dass be-
sonders durch seine Erklirungen der Leser allzu oft bei
den einzelnen Versen, die meist nur ein Fragment eines
grosseren Ganzen sind, steckenbleibt. Deshalb gibt er auch
wertvolle Hinweise (23-25), wie die Lektiire auf das
eigentliche Ziel hin gebracht werden kann: »das Wort des
Propheten selbst zu erschliessen«. Wer diese Regeln be-
achtet und sich Zeit und Miihe nimmt, sich in diese pro-



phetischen Texte zu vertiefen, dem wird der vorliegende
Kommentar eine niitzliche Hilfe sein. Bei der Lektiire
kann ihm dabei »die gegenwirtige Wahrheit Gottes« auf-
gehen, und der Bibelleser (Laie und Theologe) kann er-
kennen, » was Gott durch Ezechiel immer wieder sagt: »Ich
bin Jahwe.<« Walter Biihlmann, Luzern

PETER VON DER OSTEN-SACKEN (Hrsg.): Israel
im christlichen Gottesdienst. Predigten — Ansprachen -
Begegnungen (Verdffentlichungen aus dem Institut Kir-
che und Judentum, 10). Berlin 1980. 253 Seiten.
Dieser Band, der Propst W. Dittmann gewidmet ist,
enthilt in einer ersten Gruppe 32 Predigten und An-
sprachen zu biblischen Texten aus den letzten andert-
halb Jahrzehnten, zusammen mit drei weiteren ohne
solchen Textbezug bei verschiedenen Anlissen des Kir-
chenjahres iiberall in Deutschland gehalten. Der »Israel-
Sonntag« (10. nach Trinitatis) trigt dabei begreiflicher-
weise einen deutlichen Akzent. Dementsprechend wird
viermal {iber Mt 21, 33-46 gepredigt — oder genauer:
gegen den (jedenfalls in der Tradition) geldufigen Sinn
der Perikope. Das ist das einigende Band aller Anspra-
chen, nimlich entschlossen gegen antijiidische Verstind-
nisweisen anzupredigen. Die ganz unterschiedlichen Ver-
suche bestitigen, dass so etwas tatsichlich gelingen kann.
In einer zweiten Gruppe sind 16 Predigten zum 40.
Jahrestag des 9. 11. 1938 gesammelt. Bezeichnenderwei-
se treten hier neutestamentliche Perikopen zuriick, eine
indirekte Bestitigung der Notwendigkeit dessen, worum
sich die Ansprachen der ersten Gruppe bemiihen. Den
»Rahmen« beider Sammlungen bilden Ereignisse der
Tagung der Kreissynode Essen-Nord am 3./4.11.1978:
zum einen die Predigt, die Y. Amir im Synodalgottes-
dienst zu Ps 51 iiber die Umkehr hielt — was die Cha-
rakteristik »Vorzeichen« durch den Herausgeber zwei-
fellos verdient, zum anderen Beratungen von Arbeits-
kreisen, iiber die jeweils einzeln berichtet wird. Was
hier iiber Israel sowie die bleibende Bindung des Chri-
stentums ans Judentum und die daraus zu ziehenden
praktischen Folgerungen erdrtert wurde und was sich
auch in zwei Beschliissen der Synode niederschlug?, fiihrt
gradlinig mit zu den diesbeziiglichen Ergebnissen der letz-
ten Rheinischen Landessynode vom 11. 1. 1980%. Man
mochte daraus schliessen, dass solche Predigten wie die
hier zusammengestellten die »Basis« erreicht haben. Statt
dessen muss man zugestehen, dass noch lingst nicht
alle »Verkiinder des Wortes« so vorbildlich eingestellt
sind wie hier die Basis. Wem es jedoch nicht an gutem
Willen mangelt, die kirchlichen Verlautbarungen iiber
die ndtige Verbesserung des Verhiltnisses zum Juden-
tum in Taten umzusetzen, der findet in diesem Band
nachdriickliche Anregungen — man denke etwa an den
Auftrag in den Vatikanischen Richtlinien und Hinwei-
sen von 19753, »in der Homilie eine gerechte Auslegung
zu geben, besonders da, wo es sich um Abschnitte han-
delt, die scheinbar das jiidische Volk als solches ins
schlechte Licht setzen«. Im Anhang finden sich Hinwei-
se auch zu Predigt- und Gottesdienstgestaltungen, so
dass man iiber diesen wertvollen Band hinaus in die
Breite und in die Tiefe gehen kann.

Peter Fiedler, Freiburg i. Br.
t vgl. a. 0., S. 239-241, Nr. 6 und 7.

2 Vvgl.o.S. 16 f.
$ Vgl in: FrRu XXVI1/1974, S. 3 ff.

WOLFHART PANNENBERG: Die Bestimmung des
Menschen. Menschsein, Erwidhlung und Geschichte. Got-
tingen 1978. Vandenhoeck & Ruprecht. 123 Seiten.

Die konsequente und perspektivenreiche Entfaltung der
fundamentalen These, Geschichte sei der umfassendste
Horizont dhristlicher Theologie, mit welcher Wolfhart
Pannenberg erstmals 1959 in die systematisch-theologi-
sche Diskussion der Nachkriegszeit eingriff, hat ihn nicht
nur zu einem relevanten Geschichtstheologen werden las-
sen, sondern auch zum Ukumeniker, und zwar im radi-
kalen Sinne, der deshalb auch das Judentum in die
Okumene miteinbezieht. Gerade die innere Logik seines
eschatologischen Denkens, welches die Geschichte von
ihrem antizipierten Ende her als ganze in den Blick
nimmt, fiihrt zur wahrnehmenden Auslegung der Univer-
salitit der jiidisch-christlichen Sendung in einem welt-
weiten Horizont. Von dieser Korrespondenz zwischen
der eschatologischen und Skumenischen Perspektive der
Geschichte, wie sie in Pannenbergs neuestem Buch »Die
Bestimmung des Menschen« zu bisher deutlichstem Aus-
druck gekommen ist, ldsst sich seine fundamentale These
dahin modifizieren, dass die Okumene zum umfassend-
sten Horizont christlicher Theologie und christlicher Exi-
stenz iiberhaupt wird.

Nach dieser Skumenisch-geschichtstheologischen Perspek-
tive hat die jiidisch-christliche Tradition die Uberzeu-
gung von der Hochstwiirde des einzelnen Menschen be-
griindet, denn die ewige Bedeutung des Individuums
und des individuellen Lebens gehdrt zu den wichtigsten
Beitrigen der jiidisch-christlichen Tradition zur Erfah-
rung der Struktur menschlicher Existenz; bringt sie doch
zum Ausdruck, dass dem menschlichen Individuum sein
Platz an der Seite Gottes selber zugewiesen wird im
Gegeniiber zur iibrigen Welt, worin das Moment der
Unabhingigkeit des Menschen in seiner Freiheit griindet.
Insofern der christliche Gedanke menschlicher Freiheit
und der ihm notwendig korrespondierende Gedanke der
Gleichheit aller Menschen die Gemeinschaft des Glau-
benden mit Gott zum Inhalt haben, begriindet erst diese
Partizipation des Menschen an der menschlichen Bestim-
mung zur Gemeinschaft mit Gott den ewigen Wert des
Individuums in seiner Freiheit (7-22: »Die Bedeutung
des Individuums in der christlichen Lehre vom Men-
schen«).

Gegen eine mogliche und latent drohende individuali-
stische Isolierung aber hat die jiidisch-christliche Tradi-
tion den Glauben an die Zukunft des Gottesreiches frei-
gesetzt, denn diese Hoffnung auf eine durch Gerechtig-
keit und Frieden gekennzeichnete soziale Ordnung, die
»Reich Gottes« heisst, ist der Inhalt der politischen Be-
stimmung des Menschen, welche in der Gemeinschaft der
Kirche gegenwirtig wird. Insofern Gottes erwihlende
Liebe letztlich auf eine universale Gemeinschaft aller
Menschen in Verbundenheit mit ithm selber zielt, ergibt
sich als Konsequenz der Gemeinschaft mit Gott die Teil-
nahme an seiner Liebe zur Welt, d. h. die Sendung und
der Dienst am Menschen und an der Gesellschaft auf
ihrem Weg zur individuellen und politisch-gesellschaft-
lichen Bestimmung in ihrer unlésbaren Einheit (23-40:
»Die gesellschaftliche Bestimmung des Menschen und die
Kirche«).

Diese Ausfilhrungen zur Wandlung des Selbstverstind-
nisses des Menschen in seinem individuellen und gesell-
schaftlichen Dasein durch die christliche Erfahrung bilden
zugleich das Fundament fiir Pannenbergs Neuformulie-
rung des Erwihlungsgedankens als Schliissel zur Ge-
schichte des Menschen auf dem Weg zu seiner Bestim-
mung, die sich konkret darstellt als Geschichte von Er-
wihlung und Gericht im Rahmen des gottlichen Bundes
mit der Menschheit. In Konfrontation mit dem genuin
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biblischen Erwihlungsgedanken und in einer Durchsicht
der klassischen christlichen Erwihlungslehre, bei der die
Zeitlosigkeit und Entgeschichtlichung, des gottlichen Er-
wihlungshandelns, die Individualisierung des »Gegen-
standes« der gottlichen Erwihlung und die Verjenseiti-
gung der Erlosung als Ziel von Gottes Erwihlungshan-
deln kritisiert werden, kristallisiert sich der Grundge-
danke der geschichtlichen und korporativen Erwihlung
und die Interpretation der Erwihlung als verantwort-
liche Sendung des Volkes Gottes fiir den weiteren Kon-
text der gesamten Menschheit heraus (41-60: »Erwih-
lung und Volk Gottes«).

Dabei handelt es sich um einen Gesichtspunkt, der eine
differenzierte geschichts-theologische Perspektive erdff-
net, in der vor allem die ambivalente Geschichte des
Nationalismus im Christentum und das Verhiltnis von
Kirche und Imperium iiberraschendes Gewicht erhalten
fiir eine theologische Interpretation des Christentums im
weltgeschichtlichen Prozess (61-84: »Das dristliche Im-
perium und das Phinomen einer politischen Religion im
Christentumc).

In dieser Perspektive erscheint insbesondere auch die Be-
ziehung der Kirche zu Israel in einem neuen Licht; denn
entgegen Pannenbergs fritherer Auffassung in seinen
»Grundziigen der Christologie« aus dem Jahre 1964, in
denen er noch die Verwerfung Jesu durch die damaligen
jidischen Fiihrer als Ergebnis von Jesu Gesetzeskritik in-
terpretiert und damit die Feststellung verbunden hatte,
die Auferweckung Jesu habe umgekehrt das jiidische
Gesetz ins Unrecht gestellt und sie bedeute insofern das
Ende der jiidischen Religion, fiithrt ihn nun die ge-
schichtstheologische Interpretation des Erwihlungsgedan-
kens zur Anerkennung der bleibenden Erwihltheit des
jiidischen Volkes als Volk Gottes. Gerade vom korpora-
tiv-geschichtlichen Erwihlungsgedanken her sollte nach
Pannenberg die christliche Kirche dazu fihig werden, den
legitim fortbestehenden Anspruch des jiidischen Volkes,
das Volk Gottes zu sein, anzuerkennen, weil das Be-
wusstsein von Erwihltheit im Kontext der Christentums-
geschichte kein »neues Gottesvolk« begriinden kann, das
sich iiber das dann »alte Volk Gottes« hinwegsetzen
konnte. Vielmehr partizipiert die christliche Kirche, wel-
che aus einer »Ausdehnung der Erwihlung Israels auf
die Volker hervorgegangen« (26) ist, an der zentralen
Sendung des jiidischen Volkes, die eschatologische Ge-
meinschaft der Menschen gegenwirtig symbolisch darzu-
stellen. Fiir die christliche Kirche selber aber bedeutet
diese erwihlungstheologische Perspektive, dass sie immer
mehr eine »offene und >katholische« Gemeinschaft« sein
und werden muss, »die die Bestimmung der ganzen
Menschheit vorwegnehmend symbolisiert« (115), weshalb
ihre kumenische Gestalt zu einem notwendigen Postulat
wird.

In diesem Sinne versteht sich Pannenbergs geschichts-
theologische Erwihlungslehre als theologische Interpre-
tation der Wirkungsgeschichte der jiidisch-christlichen
Tradition, und sie vermag eine Begriindung dafiir abzu-
geben, wie iiberhaupt von einem Handeln Gottes in der
Geschichte gesprochen werden kann. Fiir dieses in der
gegenwirtigen Theologie keineswegs unbestrittene, aber
fiir heutige Reflexion des biblisch-christlichen Glaubens
unabdingbare Unternehmen ist nach Pannenberg aller-
dings eine kritische Revision der traditionellen Ge-
schichtstheologie dahingehend notwendig, dass der reli-
gise Charakter der theologischen Interpretation der Ge-
schichte nicht als dogmatische Perspektive ins Spiel ge-
bracht werden kann, vielmehr die Wirklichkeit Gottes
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und seines Erwihlungshandelns in der Geschichte als
eine noch strittige zum Thema wird. Gegeniiber einer
dogmatisch behauptenden Geschichtstheologie geht es um
eine deskriptiv-kritisch verfahrende Erwihlungslehre,
wie sie sich ausarbeiten lisst mit ihren drei Grundbegrif-
fen: mit dem Begriff der Erwihlung, der iiber die Inter-
pretation einer einzelnen geschichtlichen Erfahrung, auf
die er sich zunichst bezieht, hinaus auch die Moglichkeit
einer religidsen Deutung der nachfolgenden geschichtli-
chen Erfahrung erdffnet; mit dem Gedanken des Gerich-
tes, der zum Ausdruck bringt, dass sich ein Volk von den
in seiner Erwihlung grundgelegten Zielen Gottes ab-
wendet und damit den Konsequenzen solchen mensch-
lichen Versagens ausgeliefert bleibt; und mit dem Be-
griff der Ordnung oder des gottlichen Bundes, der die im
Akt der gottlichen Erwihlung enthaltenen Zielsetzungen
Gottes fiir sein erwihltes Volk zusammenfasst und die
Bedingungen fiir seinen dauernden Fortbestand nennt
(85-113: »Erwihlung und Geschichte«).

Weil sich im neuzeitlich-gegenwirtigen Horizont die
Wirklichkeit Gottes kaum anders und besser theologisch
verantworten lisst als in der Perspektive von Geschich-
te, insofern sich Gott iiberhaupt nicht denken lisst ohne
Bezugnahme auf die Geschichte wie auch umgekehrt Ge-
schichte sich nicht verstehen lisst in ihrer Kontingenz und
Kontinuitit ohne den Gottesgedanken, erweist sich Pan-
nenbergs geschichts-theologische Neubestimmung des Ge-
dankens der Erwihlung als eines gesellschaftlichen und
historischen Prozesses als ein durchaus gewagtes, aber
dennoch heilsames Unternehmen im Ringen der gegen-
wirtigen Theologie um den Wirklichkeits- und Erfah-
rungsbezug christlichen Redens von Gott. Die Relevanz
einer im Blick auf die vergangene Wirkungsgeschichte des
jidisch-christlichen Glaubens deskriptive Geschichtstheo-
logie liegt denn auch nicht zuletzt darin, dass sie ebenso
im Hinblik auf die Wahrnehmung verantwortlicher
Sendung des erwihlten Volkes Gottes aus Juden und
Heiden fiir die gegenwirtige und kiinftige Gestaltung
des gesellschaftlichen Lebens prospektive Impulse zu ge-
ben vermag, was insonderheit hinsichtlich des von der
jiidisch-christlichen Tradition ausgegangenen und u. a. in
den Menschenrechten formulierten Freiheitsgedankens
gilt. Kurt Koch, Luzern

ATHANASIUS POLAG: Fragmenta Q. Textheft zur
Logienquelle. Neukirchen-Vluyn 1979. Neukirchener
Verlag. 102 Seiten.

In der neutestamentlichen Forschung sind der Umfang
und die Abgrenzung von Q, der sogenannten Logien-
quelle in den beiden Evangelien von Mattius und Lu-
kas, umstritten. Hatte die literarkritische Vergleichs-
analyse im 19. Jahrhundert zur hypothetischen Isolie-
rung von Elementen einer Logienquelle in den beiden
Grossevangelien gefiihrt, so wurde diese Hypothese ei-
ner »Spruchquelle« in der Folgezeit mit Hilfe der re-
daktionskritischen, formkritischen und traditionsge-
schichtlichen Methoden erheblich verbessert und einem
beachtlich hoheren Wahrscheinlichkeitsgrad zugefiihrt.
Dass tatsichlich vor Schaffung der synoptischen Gross-
evangelien eine lockere Sammlung von Jesu Herren-
worten existiert hat, wird heute in der exegetischen
Fachwelt kaum noch angezweifelt und erst recht nicht
mit iiberzeugenden Griinden widerlegt. Lediglich iiber
den Umfang und die Abgrenzung des Q-Materials be-
stehen hinsichtlich einzelner Spriiche noch exegetische
Meinungsverschiedenheiten, so dass eine »ganz sichere«
Umfangbestimmung oder eine ganz eindeutige Rekon-
struktion der Logienquelle als Ganzes nicht sinnvoll zu



behaupten ist, andererseits aber eine klar erfassbare
Konvergenz der exegetischen Urteile iiber Einzelsprii-
che der Logienquelle mehr und mehr feststellbar wird.
Nach intensiven Vorstudien zum Spruchmaterial der
Logienquelle, die in der exegetischen Fachwelt hohe An-
erkennung gefunden haben, legt Polag hier ein handli-
ches Textheft zur Logienquelle Q vor, in dem er ver-
sucht, jenen Text in den Griff zu bekommen, der der
mattiischen und lukanischen Vorsammlung zuletzt ge-
meinsam gewesen war, bevor Mattius und Lukas mit
Hilfe zahlreicher anderer Traditionsstoffe ihre Gross-
evangelien schufen. Dabei zeigt es sich, dass eine er-
staunliche, ja im Grunde erfreuliche Rekonstruierbar-
keit der Uberlieferungsstiicke der Logienquelle Q mdg-
lich wird, wenn jeder Spruch und jedes Wort sozusagen
behutsamer Abwigung und traditionsgeschichtlicher
Uberpriifung unterworfen wird. Polag hat diese minu-
tidse Argumentation um jedes einzelne Herrenwort von
Q in seinen bisherigen grossen Arbeiten zur Logienquel-
le mit solcher Akribie durchgefiihrt, dass seine nun hier
vorgelegte Kompaktschau des Q-Materials auf soliden
Fiissen steht und optimale Wahrscheinlichkeitsgriinde fiir
sich beanspruchen darf.

Von vornherein vermeidet es der Verfasser, sich zu
einseitig einer Mattius- oder Lukasprivalenz zu ver-
schreiben oder gar iiberlieferungsfremde Gesichtspunk-
te bei der Sprucheliminierung vorwalten zu lassen. Viel-
mehr betreibt er die Priifung der Spriiche mit h&chster
Umsicht, grossem methodischem Einfiithlungsvermdgen
und sachlich souveriner Argumentation, so dass seine
hier vorgelegte Rekonstruktion der Logienquelle Q der
zur Zeit beste und bis ins Detail den iiberzeugenden Ver-
such darstéllt, der gegenwirtig der internationalen Exe-
gese zur Verfiigung steht. Ein Vergleich etwa mit Sieg-
fried Schulz, Griechisch-deutsche Synopse der Q-Uberliefe-
rung, Ziirich 1972, 106 Seiten, bestitigt, dass eine solche
textkritisch hochwertige Edition bisheriger Ergebnisse
der Rekonstruktion der Logienquelle Q bis jetzt fehlte.
Verfasser bezeichnet sein Textheft ausdriicklich als Stu-
dientext, weil er damit in erster Linie zum Forschungs-
gesprich iiber das Spruchmaterial anregen und zu eige-
nen Textanalysen Anstoss geben will, keineswegs aber
die Q-Forschung unbedacht festlegen mdchte. Nach den
deutschen und englischen Erlduterungen zum Text und
zum kritischen Apparat, dem Abkiirzungs- und Auto-
renverzeichnis (S. 9-22) folgt S. 23-26 die Inhalts-
iibersicht zu Q, mit deren Hilfe sich auch Laien einen
raschen Uberblidk verschaffen konnen, welche Stoffe
zur Spruchquelle zu rechnen sind. Unsichere Texte wer-
den S. 26 verzeichnet. Dann werden S. 28-83 die
Fragmenta Q im griechischen Urtext nach Greek New
Testament, 3. Aufl. 1975 aufgefithrt. Die linke Seite
bringt den Text der Logienquelle, die rechte Seite den
kritischen Apparat. Hypothetische Zuweisungen einzel-
ner Spriiche werden in wahrscheinlich, vermutlich
und mdglich unterklassifiziert und entsprechend kennt-
lich gemacht. Der textkritische Apparat vermerkt die als
sekundir betrachteten Textformen. Ob eine solche ver-
inderte Textform bereits im miindlichen oder schrift-
lichen Uberlieferungsstadium von Q vor seiner Integra-
tion in die Grossevangelien entstanden ist oder durch
den Redaktor der Grossevangelien herbeigefithrt wurde,
kann im Apparat selbstverstindlich nicht zur Sprache
kommen und begriindet werden. Auslassungen, Hinzu-
fiigungen, Erweiterungen und Ersatztexte sind gut
kenntlich gemacht. S. 84-87 werden in Anhang I un-
sichere Texte notiert, S. 88-91 in Anhang II die typi-

schen Einleitungswendungen der Spriiche vermerkt, S.
92-99 in Anhang III die Parallelstellen aus dem Mar-
kusevangelium aufgefithre, S. 100-102 in Anhang IV
Schriftstellen aus der Septuaginta, die sich im Spruch-
gut spiegeln, abgedruckt. Der textkritische Apparat
wurde jenem Verfahren angeglichen, das heute bei der
Edition patristischer Fragmentenliteratur verwendet
wird. P. Dr. Petrus Becker hat den Apparat beratend
mitentwickele. Mit Hilfe dieses vorziiglichen Textheftes
kann sich der exegetische Fachmann wie der interessier-
te Laie mit einem Blick zuverldssig informieren, wel-
ches Spruchgut der Herrenworte Jesu von der heutigen
Forschung zum »Urgestein der Jesusiiberlieferung« ge-
rechnet werden darf und welche Verinderungen dieses
Spruchgut in seiner frithen Uberlieferungsgeschichte mit-
gemacht hat. Da das Spruchmaterial der Logienquelle
aber den hervorragenden Zeugen der alleriltesten Jesus-
iiberlieferung darstellt, stellt dieses neue Textheft ein
einzigartiges Dokument frithester Theologiegeschichte
vor Redaktionsabschluss, ja sogar vor Redaktionsbe-
ginn unserer synoptischen Grossevangelien dar. Wie die
frithe paldstinische und hellenistische Urgemeinde Jesus
von Nazaret kennenlernte, in Einzelspriichen memori-
sierte und in ihren bekennenden Jesusspriichen um-
schrieb, leuchtet aus diesem frithen Uberlieferungsstoff
auf. Fachexegeten wie Laien, die die griechische Sprache
beherrschen, koénnen mit Hilfe dieses neuen Textheftes
die urspriingliche Intention Jesu von Nazaret aus den
Texten der Logienquelle besser erfassen. Polags »Frag-
menta Q« bietet ein geradezu notwendiges und will-
kommenes Arbeitsinstrument, um das Studium von Q zu
erleichtern, die Theologie und Christologie der Logien-
quelle zu erheben und bis in sehr frithe Phasen christ-
licher Theologiegeschichte vorzustossen. Christliche
Schriftausleger begegnen in Q wie kaum anderswo dem
»Juden Jesus«, jiidische Schriftausleger des Neuen Te-
staments treffen hier auf den Rabbi Jesus von Nazaret,
dessen Wort und Tat die Kirche begriindete und bis
heute neben dem Judentum herfithrt. Jedenfalls wird
die Erforschung der Logienquelle Q durch Polags neues
Textheft sehr gefordert und breiteren Kreisen zuging-
lich.

Auf Anregung von Prof. Dr. Franz Mussner hatte der
Verfasser 1966 seine Lizentiatsarbeit iiber »Der Um-
fang der Logienquelle« und 1968 seine Doktorarbeit
iiber »Die Christologie der Logienquelle« an der Theol.
Fakultdt Trier eingereicht. Die iiberarbeitete Fassung
der Doktordissertation erschien im Druck: Die Chri-
stologie der Logienquelle (WMANT 45), Neukirchen-
Vluyn 1977, IX-213 Seiten. Das vorliegende Text-
heft »Fragmenta Q« fasst die Ergebnisse der Rekon-
struktionsversuche zur Logienquelle zusammen. Der
Verfasser bereitet eine umfassende Monographie iiber
»Sprache und Gestalt der Logienquelle Q« vor. Athana-
sius Polag, geb. 1939 in Frankfurt am Main, studierte
1959-1968 Theologie in Trier, Regensburg und Kiel und
ist seit 1969 Abt der Benediktinerabtei St. Mattias in
Trier. Paul-Gerhard Miiller, Stuttgart

BO REICKE / LEONHARD ROST (Hrsg.): Biblisch-
historisches Handworterbuch Bd. IV Register und hi-
storisch-archiologische Karte Palidstinas!. GSttingen 1979.
Verlag Vandenhoeck & Ruprecht. 174 und 110 Seiten
= 284 Seiten.

Das Biblisch-historische Handworterbuch (BHH), das
mit Bd. I 1962, mit Bd. IT 1964 und mit Bd. III 1966

1 Erster Band A—G, zweiter Band H—O, vgl. dazu: FrRu XVIII/
1966, S. 110; dritter Band P—Z, ibid. XIX/1967, S. 130.
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erschien, hat sich inzwischen als Standardwerk von inter-
nationalem Rang fiir alle Fragen der Landeskunde, der
Geschichte, Religion, Kultur und Literatur Palistinas
und der Umwelt der Bibel bewihrt. Dreizehn Jahre nach
Erscheinen des dritten Bandes brachte der Verlag nun
den vierten und letzten Band heraus, der neben fiinf Re-
gistern zur Erschliessung des Nachschlagewerkes auch eine
auf dem neuesten Stand der Forschung beruhende histo-
risch-archiologische Karte Palistinas von Ernst Hohne
enthilt. Auf die zeitraubende Anfertigung und druck-
technische Umsetzung dieser neuen Karte ist es zuriick-
zufiihren, dass sich das Erscheinen des vierten Bandes so
ungewdhnlich lang verzégert hat. Hier gilt es nun, diesen
neuesten und letzten Band vorzustellen.

Der Band bringt als erstes ein »Hebriisches und alt-
orientalisches Wortregister« (Seite 11-35). In ihm sind alle
im Text der drei Binde vorkommenden Termini der he-
briischen und altorientalischen Sprachen aufgenommen.
So sind viele Begriffe, die keinen eigenen Artikel haben,
durch Verweis auffindbar. Die Transkription der alt-
orientalischen und hebriischen Worter folgt der inter-
nationalen Norm. Dann folgt S. 36-48 ein »Griechisches
und lateinisches Wortregister«, in dem die griechischen
Worter in Buchstaben des lateinischen Alphabets tran-
skribiert und mit Betonungsakzenten versehen sind, so dass
auch der Laie sich mit diesen Registern gut zurechtfinden
kann. Lateinische Pflanzen- und Tierbezeichnungen wur-
den nicht aufgenommen.

Das »Sachregister« S. 49-75 notiert Begriffe, die keinen
eigenen Artikel in den drei Textbinden haben; Stichwor-
te mit eigenem Artikel sind nur wenige aufgenommen
und durch Sternchen gekennzeichnet. Zuerst muss also
immer im Lexikon nachgesehen und dann erst das Re-
gister befragt werden. Der begriffliche Horizont dieses
Sachregisters ist erstaunlich weit gespannt, so dass auch
ganz nebensichliche Worter, soweit sie noch irgendwie
interessant sind, aufgenommen wurden.

Eine wichtige Erginzung zu den im Lexikon mit Artikel
behandelten Namen bringt das »Personenregister« S.
76-93, in dem, zusammen mit dem Lexikon, restlos alle
Namen der Bibel und ihrer Umwelt erfasst sind. Das
fiinfte Register, ein »Geographisches Register« S. 94-147,
schliesst den ersten Teil des Bandes ab. Auch hier sind die
Lexikon-Stichwort-Artikel nur dann nochmal aufgenom-
men, wenn durch Querverweise neue Gesichtspunkte ge-
boten werden konnten. Die Ortsbezeichnungen der Falt-
karten, die ein eigenes Verzeichnis besitzen, wurden nicht
aufgenommen. Die rund 10000 Stichworter dieser fiinf
Register erschliessen die ganze Materialfiille der 3000
Artikel der drei Lexikonbinde. »Corrigenda und Adden-
da« zu Bd. I-III sind S. 149~ 152 notiert.

Dann folgen in einem zweiten Teil des Bandes die »Re-
gister zu den Faltkarten«, und zwar ein Namenver-
zeichnis zu »Der 6stliche Mittelmeerraum zur Zeit des
Apostels Paulus« S. 155-159 und das Namenregister zu
der von Ernst Hohne und dem Kartographen Hermann
Wahle erarbeiteten »Historisch-archiologischen Karte Pa-
listinas« S. 178-284, dem die Einfiihrung S. 161-177
vorangestellt ist. In dieses Namenverzeichnis sind
12 600 Stichworte historisch-antiker oder moderner Be-
zeichnungen einzelner Orte in Palistina aufgenommen,
also wesentlich' mehr als die rund 8000 Namen des ge-
samten Kartenwerks, so dass die ganze Bandbreite der
lokalen Bezeichnungen aller Epochen der Geschichte er-
fasst ist: Steinzeit, Bronzezeit, Altes und Neues Testa-
ment, Romerzeit und Kreuzfahrerzeit, arabische und
neueisraelische Ortsnamen. Diegrosse vierzehnfarbige Falt-
karte Palidstinas in zwei Blittern im Massstab 1:300000,
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auf die sich dieses ausfithrliche Ortsnamenregister be-
zieht, stellt den Versuch dar, die Forschungsarbeit der
topographischen, territorialgeschichtlichen und archiolo-
gischen Erschliessung Palistinas der letzten fiinfzig Jahre
seit dem »Bibelatlas« von Hermann Guthe, 2. Aufl. 1926,
aufzuarbeiten und in eine neue Palidstinakarte zu inte-
grieren. Mit dem Stichtag 31.12. 1972 wurde die Karte
abgeschlossen, so dass seitherige neuere Publikationen
und Forschungsergebnisse nicht mehr beriicksichtigt wer-
den konnten.

Dieser wertvolle Registerband hilft in hervorragender
Weise, das bewihrte Biblisch-historische Handworterbuch
noch besser zu erschliessen und fiir die alltigliche Kon-
sultation zu benutzen. Fiir den biblischen und histori-
schen Unterricht von der Primarstufe bis zur Kollegstufe,
fiir den akademischen Studiengang der Theologen, Histo-
riker und Geographen, fiir die bibelpastorale Vorberei-
tung von Bibelkreisen, Predigten und Seminaren stellt
dieses Worterbuch ein fast unentbehrliches Standardwerk
dar, das auch fiir die private theologische wie geschichts-
wissenschaftliche und archiologische Orientierung un-
iibertroffen 1st. Paul-Gerhard Miiller, Stuttgart

ALWIN RENKER: Die Tora bei Maleachi. Freiburger
Theol. Studien. Band 112. Freiburg i. Br. 1978. Verlag
Herder. 269 Seiten.

Vorliegende Studie ist eine 1974 abgeschlossene und 1977
angenommene Dissertation, welche bei A. Deissler in
Freiburg i. Br. entstanden ist. Der Titel bringt die Ab-
sicht des Verfassers und den Gegenstand der Arbeit nicht
ganz adiquat zum Ausdruck. In Wirklichkeic handelt
es sich um eine form- und traditionsgeschichtliche Arbeit
iiber die Bedeutung von tora im ganzen Alten Testament,
die sich in der vorliegenden Untersuchung gleichsam an
der tora bei Maleachi auskristallisiert.

'Zu Beginn (SS. 11-62) findet der Leser einen breit aus-

gefithrten Forschungsbericht iiber tora in form- oder gat-
tungsgeschichtlicher Hinsicht. Die Literatur wird von
A. Alt (1934) bis zu . Jensen (1973) rezensiert. Solche
Uberblicke sind niitzliche Orientierungshilfen, und das
Buch bekommt allein schon durch diese Literaturiiber-
sicht grossen Wert. Ich muss freilich gestehen, dass mir
die Formulierungen des Verf. oft unnétig verklausuliert
und schwer verstindlich vorkamen, sowohl in diesem
ersten einleitenden als auch in den folgenden Teilen. Ein
fliissigerer, durchsichtigerer Stil wire eine Freundlichkeit
fiir den Leser gewesen, die dieser dem Verfasser herzlich
verdanke hitte.

Zwei Kapitel befassen sich hierauf mit Maleachi; das 1.
gilt dem Buche als solchem, das 2. bietet die Exegese der
Stellen bei Maleachi, in denen von tora die Rede ist,
nimlich 3.22; 2.1-9. Diese Erdrterungen sind griindlich;
die Literatur wird herangezogen und diskutiert. Was
mir dabei bei aller Bewunderung fiir die geleistete Klein-
arbeit Bedenken weckt, ist der fast schweifende Umgang
mit der Textkritik. Nicht nur wird der Apparat der BHS
(K. Elliger) sozusagen mit der gleichen Autoritit ausge-
stattet wie der MT, d. h. die Lesarten dieses Apparates,
unter denen sich Konjekturen und echte Textvarianten
bunt durcheinander gemischt finden, werden vom Verf.
meistens iibernommen, sondern es werden noch neue
Varianten hinzugefiigt, von denen nicht einmal alle si-
gnalisiert, geschweige denn iiberzeugend begriindet wer-
den (Beispiel: S. 103 zu Mal 2.3a: in Anm. 27 wird nur
eine der beiden Textinderungen erwihnt und bespro-
chen). In dieser Art Textkritik sind in Wirklichkeit Lite-
ratur- und Textkritik vermische, d. h. man beachtet nicht,



dass es eine andere Sache ist, literarische Hinde vonein-
ander und Urspiingliches von Sekundirem zu scheiden,
als unter allen existierenden Lesarten eines Textes die
primire Lesart herauszufinden, von der alle andern,
bezeugten Lesarten als Korruption ableitbar sind. Das
eine betrifft die Vor- und Entstehungsgeschichte eines
allmihlich definitiv werdenden Textes, das andere ist die
Nach- und Uberlieferungsgeschichte dieses endgiiltig
fixierten Textes. Bei allen Ubergingen von der einen
Kritik zur andern bleiben sie doch methodisch vonein-
ander verschieden. Siehe zu dieser grundsitzlichen Un-
terscheidung von Literar- und Textkritik D. Barthélemy,
Problématique et tiches de la critique textuelle de I’An-
cien Testament hébraique, in: Etudes d’histoire du texte
de P’Ancien Testament, OBO 21 (Fribourg-Géttingen
1978) 365-381, bes. 370 ff.

Stichproben ergeben iibrigens nicht immer das Resultat
genauer Arbeit, so z. B. S. 115, wo die Bedeutung von
nasa’ panim b¢ in Mal 2.9 erértert wird. Dieser Aus-
druck bedeute u.a. auch »sein Augenmerk richten auf«
(S. 114). Als Beweis dafiir werden sowohl Stellen aufge-
fihrt mit nasa’ panim als auch verwandte Ausdriicke
mit andern Verben und Konstruktionen. Diese letzteren
miissen aber ausscheiden, da es sich ja um die Interpre-
tation der idiomatischen Wendung nasa’ panim handelt!
Unter den ersteren Stellen findet sich keine einzige echte
Parallele zu Mal 2.9, denn in allen angefiihrten Passa-
gen ist die Konstruktion verschieden: in Num 6.26 steht
statt b¢ ’dl, in Ijjob 11.15 min. Dies sind somit keine
strengen Parallelen zu Mal 2.9! Umgekehrt gibt es Stel-
len, die der Verf. hitte anfiihren konnen, die er aber
seltsamerweise nicht herangezogen hat: mit ’il findet
sich das Idiom neben Num 6.26 noch in 2 Sam 2.22, wo
es heisst: jemandem ins Gesicht sehen, d.h. mit ihm in
Frieden und gutem Einvernehmen leben (wie in Num 6!),
ebenso in ljob 22.26 (mit derselben Bedeutung), und
vor allem 2 K& 9.32, welches der einzige Beleg ist, wo
das Idiom bedeutet: »zu etwas (nimlich zum Fenster)
hin- oder hinaufsehen«. Mit b¢ jedoch findet sich die
Wendung nxr in Mal 2.9. Warum ist ferner bei der Exe-
gese dieses Verses mit keinem Wort erwihnt, .dass das
Idiom nasa’ panim zweimal in derselben Sektion bei
Mal (1.8 f.) vorkommt? Die Bedeutung ist dort klar »je-
manden mit Huld annehmen oder zulassen«. Ist es nicht
die erste Regel der Interpretation, aus dem Sprachge-
brauch eines Verfassers, also hier Maleachis selbst, die
verschiedenen Stellen zu verstehen? Ist die Bedeutung
von 1.8 f. »jemanden huldvoll annehmen« nicht nahe
verwandt mit Mal 2.9 »jemanden bevorzugt behandeln
in der tora« (tora als nomen actionis: beim Erteilen der
tora, oder als Sachbezeichnung: in Angelegenheiten der
tora)?

Die Erdrterung einer solchen Einzelheit zeigt, dass die
Detailexegese von Mal bei R. nicht iiberall ganz zu iiber-
zeugen vermag.

Der Verf. scheint sich auch mehr fiir die gattungsge-
schichtlichen Fragen zu interessieren. Die zwolf Seiten
Schlussergebnisse (SS. 236-248) rdumen dem tora-Begriff
Maleachis selber nur gute zwei Seiten ein, alles andere
ist die zusammenfassende Darstellung der Geschichte der
tora, angefangen von den vorexilischen Propheten bis
ans Ende des Alten Testamentes (Daniel). Diesen Unter-
suchungen sind die beiden letzten Kapitel des Buches ge-
widmet worden. Ich fithle mich nicht kompetent genug,
die bei Begrich ansetzende form- und gattungsgeschicht-
liche Diskussion Renkers in ihren vielfiltigen Verzwei-
gungen iiberall sachgerecht zu diskutieren. Dem Eindruck

jedoch, dass die Hauptthese R.s gezwungen ist, kann ich
mich nicht ganz erwehren. Diese behauptet, Inhalt der
priesterlichen tora seien mindestens seit Hosea (dem
»Kronzeugen«, S. 234) neben den eigentlichen Beschei-
den oder Handlungsanweisungen die magnalia dei, wel-
che die Priester lehrten, wenn sie tora erteilten. Die tora
bestehe somit »grundsitzlich« aus einer argumentativen
und aus einer appellativen Seite (ebd.), d. h. jene ver-

- mittle das Wissen von JHWHs Wirken in Israels Ge-

schichte, wihrend diese die sich daraus ergebenden Hand-
lungsweisen formuliere.
Ich zweifle nicht daran, dass tora an manchen Stellen
die magnalia dei meint oder bezeichnet, aber ich bin nicht
sicher, ob der Begriff tora Gottes Handeln bedeutet.
M. a. W. scheint mir in der Wortbedeutung von tora an
den meisten Stellen vor allem der Wille, die Anweisung,
die Direktive, die Anordnung zu liegen, viel mehr als
die Schilderung oder Aufzihlung der grossen michtigen
Taten JHWHSs. Wenn die Priester tora lehrten, trafen
sie Entscheide, die sie wohl begriindeten und ableiteten,
aber immer im Hinblick auf die Entscheidung. Dass die-
se Entscheide nicht nur sakral-rechtliche, sondern auch
ethische Belange betrafen, scheint mir nicht zweifelhaft.
Dies auszufithren wiirde eine lange Diskussion nicht nur
mit R., sondern auch mit den von ihm ausgiebig ange-
fithrten Autoren erheischen. Es wird, so hoffe ich, min-
destens deutlich, wie anregend das Buch ist und wie viele
lohnende Fragen es zu dem zentralen Thema der tora in
der Bibel stellt. Selbst wer nicht alle Ergebnisse dieser
Untersuchung iibernimmt, darf ihrem Verf. um so dank-
barer sein, als dieser unter schwierigen Arbeitsbedingun-
gen eine reiche Literatur verarbeitet und damit dem Le-
ser einen grossen Dienst erwiesen hat.

Adrian Schenker OP, Fribourg

KONRAD RUPPRECHT: Der Tempel von Jerusalem.
Griindung Salomos oder jebusitisches Erbe? Berlin 1977.
W. de Gruyter. (Beihefte zur Zeitschrift fiir die alttesta-
mentliche Wissenschaft Bd. 144.) 109 Seiten.

Die 1974 eingereichte und fiir die Publikation {iberarbei-
tete Dissertation geht der Frage nach, ob der Tempel in
Jerusalem als Neugriindung Salomos zu gelten hat oder
ob ein bereits jebusitisches Heiligtum Kernstiick des
israelitischen Tempels bildete.

Der Verfasser gliedert seine Arbeit sehr iibersichtlich und
filhrt den Leser durch seine iiberlieferungsgeschichtliche
Analyse von der Fragestellung in der Einleitung (S. 1-4)
zu 2 Sam 24, wo er eine jebusitische Tradition aufspiirt
(S. 5-17). Die Texte iiber die Bautitigkeit Salomos am
Tempel (S. 18-40) zwingen nicht zur Annahme, der Ko-
nig habe ein véllig neves Heiligtum erbaut. Nach Ansicht
des Verfassers lasst die deuteronomistische Geschichts-
schreibung die Annahme eines jebusitischen Heiligtums zu
(S. 41-50). Da auch die Erzihlungen von Davids Zelt
fiir die Bundeslade, denen der Autor eine breite Studie
widmet (S. 51-99), keine historisch verldssliche Darstel-
lung fiir Davids Zeit erbringen, hilt der Verfasser im

~ Schlussteil (S. 100-105) fest, Salomos Bautitigkeit brau-

che nicht eine Griindung des Heiligtums zu fordern, viel-
mehr sei es durchaus denkbar, dass auf Araunas Tenne
bereits eine jebusitisches Heiligtum bestanden habe, das
in zwei Etappen unter David und Salomo zum israeliti-
schen Heiligtum wurde. Ein Autoren- und Bibelstellen-
register (S. 106-109) erschliesst den Zugang, wobei auch
eine Zusammenstellung der Literatur dem Leser wert-
volle Hilfe geboten hitte.

Erfreulicherweise lisst der Verfasser den hypothetischen
Charakter seiner Losung erkennen - allerdings am
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Schluss weniger deutlich als im Laufe der Untersuchung.
So ist es wohl verzeihlich, wenn dem Leser Fragen blei-
ben, von denen einige hier erwahnt werden sollen: Wes-
halb bietet die Erwihnung eines bet JHWH in 2 Sam
12,20 Stiitze fiir ein festes Heiligtum, wo sonst der
Unterscheidung zwischen Haus und Zelt keine verbind-
liche Bedeutung zugemessen wird (z.B. S. 61; 83)? Ist
es nicht zu einfach, eine prophetische Antwort als nicht-
situationsbezogen zu disqualifizieren, weil sie in anderer
Situation auch passt, zumal Israel als orientalisches Volk
eine Vorliebe fiir Redeformeln bezeugt (S. 73). Bei der
Leichtigkeit, mit der 2 Sam 7, 1-7 aus der Thronfolge-
erzihlung ausgeschlossen wird, erstaunt es nicht, dass das
davidische Zelt in dieser Erzihlung nicht als bekannte
Grosse angenommen und jede Erwihnung (z. B. 1 Kén
1, 39) anders interpretiert wird; aber nicht jeden Leser
wird dieses Vorgehen iiberzeugen. Wenn David den
Tempel aus jebusitischer Zeit als Standort fiir die Bun-
deslade gewihlt hat und dieser vorisraelitische Tem-
pel den Grundbestand des spiteren Heiligtums entspre-
chend ein Allerheiligstes aufwies, stellt sich die Frage:
Von wo musste dann die Bundeslade in das erweiterte
Heiligtum Salomos iibertragen werden — ein Vorgang,
der wohl kaum mit iiberlieferungsgeschichtlichen Krite-
rien aus der Geschichte Israels wegoperiert werden kann?
Trotz solcher Fragen, die bleiben, bietet der Verfasser
wertvolle Anregungen, auch von den literarischen Quel-
len her die Vorgeschichte des Jerusalemer Tempels neu zu
iiberdenken. Rudolf Schmid, Luzern

EDWARD SCHILLEBEECKX: Christus und die Chri-
sten. Die Geschichte einer neuen Lebenspraxis. Aus dem
Niederlindischen (Gerechtigheid en Liefde. Genade en
Bevrijding) iibertragen von Hugo Zulauf. Freiburg 1977.
Verlag Herder. 896 Seiten.

Nachdem 1974 »Jesus — Die Geschichte von einem Le-
benden«, ein 650 Seiten starker Band, erschienen war, ver-
offentlichte Schillebeeckx nun drei Jahre spiter »Chri-
stus und die Christen«, ein monumentales Werk von 900
Seiten, das die vorangehende Arbeit erginzen mdochte.
Der Verf. will die neutestamentliche Theologie von der
Gnade und vom Heil neu vermitteln. Dieses Ziel wird in
den vier Teilen seines Werkes angestrebt. Der erste Teil
erdrtert die erkenntnistheoretischen und hermeneutischen
Grundlagen der Erfahrungstheologie und des Neuen Te-
stamentes im allgemeinen. Der zweite, zentrale Teil ana-
lysiert die neutestamentliche Theologie der Grunderfah-
rung. Mit iiber 500 Seiten macht dieser Teil fast zwei
Drittel der ganzen Arbeit aus, er bildet denn auch den ei-
gentlichen Schwerpunkt der Arbeit. In ihm wird das Be-
deutungsfeld von Gnade im Sprachgebrauch der Bibel
niher bestimmt. Zentral werden vor allem die theologi-
sche Gnadentheorie des Paulus und speziell des »Johan-
neismus« untersucht. Aber auch die Grunderfahrungen
und Interpretationen der anderen neutestamentlichen
Schriften (ausser Synoptiker und Apostelgeschichte) wer-
den eingehend erértert. Der 3. Teil erarbeitet Struktur-
elemente der neutestamentlichen Theologie, indem die Er-
gebnisse der neutestamentlichen Gnadentheologie auf ihre
bibeltheologischen Zusammenhinge hin reflektiert wer-
den. Der 4. Teil schliesslich stellt Gottes Ehre und das
wahre Menschsein dar. Unter diesem Thema lisst Schille-
beeckx nun wieder ein Grundanliegen seines theologischen
Denkens einfliessen: Es geht ihm um die Einbeziehung
der Ideen und Probleme unserer Zeit und um die Neu-
verkiindigung der christlichen Botschaft. Die Geschichte
des Neuen Testamentes und dessen Inspiration konfron-
tiert er mit den modernen Bestrebungen und Erforder-
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nissen (Erlosungs- und Befreiungsfrage). In erstaunlicher
Weise hat Schillebeeckx es fertiggebracht, die grund-
legenden Erkenntnisse und Ergebnisse der neueren Exe-
gese, der Religionsgeschichte, der Philosophie und der
wichtigsten Humanwissenschaften einzubringen und in
den Verstehenshorizont der christlichen Heilsbotschaft
hineinzustellen. Damit ist dem flimischen Theologen ein
theologischer Wurf gelungen, der fiir die moderne Gna-
dentheologie und ihre Weiterentwicklung richtunggebend
ist. Das Werk endet mit einem homiletisch-liturgischen
Epilog, der nochmals zeigt, wie die Theologie des Ver-
fassers mit dem Leben und der Praxis Verbindung hal-
ten will, indem er christliche und menschliche Gemein-
schaft miteinander verbunden sieht und erfshre.

Dirk Kinet, Augsburg

HELGA .SORGE / SIEGFRIED VIERZIG: Handbuch
Religion I. Sekundarstufe II — Studium. Stuttgart—Ber-
lin-K&8ln-Mainz  1979. Kohlhammer Taschenbiicher
band 1032. W. Kohlhammer Verlag. 300 Seiten.

Der vorliegende Band erscheint in der Taschenbuchreihe
»Thzma Religion«, die sich als Hilfe fiir Unterriche,
Studium und Erwachsenenbildung versteht. Zu zwei
Handbiichern sollen insgesamt 16 Einzelbinde erschei-
nen, die themenbezogen sind (Gott, Jesus, Tod, Frieden
u.a.). Vorliegendes erstes Handbuch wendet sich an
Studenten der Religionspidagogik und an Lehrer der
Sekundarstufe I1. Siegfried Vierzig, Professor in Olden-
burg, ist seit linger als einem Jahrzehnt als engagierter
Religionspidagoge bekannt. Er hat an der Entwidklung
des heutigen Religionsunterrichts massgeblichen Anteil,
wenn auch sein Konzept umstritten ist und kaum von
Kirche und Staat, schon eher von vielen Religionsleh-
rern selbst, rezipiert wurde. Sollte man sein Verstind-
nis von Religionsunterricht kurz und gewiss auch etwas
vereinfacht zusammenfassen, so konnte man es als den
Versuch beschreiben, den Religionsunterricht von der
Alleinherrschaft der kirchlichen Theologie zu befreien,
seine emanzipatorische Kraft zu entwickeln und ihm im
Gesamtcurriculum der Schule einen Platz zu sichern,
wobei er die Aufgabe hitte, die Sinn- und Normfrage
zu stellen und kritisch mit Traditionen umzugehen. Von
diesem Konzept her ist auch das vorliegende Handbuch
in seinen Wertungen bestimmt. Es bietet u. a. Kapitel zu
folgenden Themen: Lehrer — Schiiler — Schule — Didak-
tik — Methoden — Leistungsbewertung im Unterricht
und im Abitur. Es ist somit ein Handbuch, das eine
ganz bestimmte religionspiadagogische Richtung in der
Bundesrepublik reprisentiert.

Das Judentum kommt in diesem Band nur in Spuren-
elementen vor, und da, wo es erscheint, werden leider
die iiblichen Klischees eher zementiert als aufgeldst, z. B.
wenn in einem Unterrichtsvorschlag die Zehn Gebote
mit der Bergpredigt verglichen werden. Die Kontrast-
analyse ergibt dann fiir das AT »Spitjiidisches (sic!) Ge-
setzesverstandnis« (S. 172). Als Lernergebnis wird fiir
die Schiiler freudig registriert: »Dann hat die gingige
biirgerlich-christliche Moral, wie sie in unserer Gesell-
schaft z.B. in Ehe- und Sexualverhalten praktiziert
wird, eher mit jiidischer Gesetzlichkeit als mit der Berg-
predigt zu tun« (ebda). Man fragt sich wirklich, wie
lange es noch dauern soll, bis auch die Religionspadago-
gik endlich einmal die elementaren Ergebnisse der Ju-
daistik und des christlich-jiidischen Dialogs zur Kennt-
nis nimmt.

Ein paar andere kritische Bemerkungen seien noch an-
geschlossen. Die Bibel wird einseitig in den Dienst ge-
sellschaftskritischer Neuerung gestellt, ihre theologische



Dimension tritt demgegeniiber zuriick (S. 173 {f.). -~ Das
Gesprich mit der katholischen Religionspidagogik un-
terbleibt vollig. Hier werden weder die bedeutendsten
katholischen Religionspidagogen noch auch der Syn-
odenbeschluss iiber den Religionsunterricht auch nur zi-
tiert. In diesem Handbuch bleiben die Protestanten,
politisch und gesellschaftskritisch engagiert, unter sich.
Okumenisch scheint uns eine solche Haltung nicht zu
sein. — Die Dokumente iiber den Religionsunterricht,
z.B. zum Abitur oder iiber die Stellung in der Sekun-
darstufe II, sind sehr unvollstindig und teilweise ver-
altet. So wird z.B. die Vereinbarung iiber die Abitur-
prifung der KMK aus dem Jahr 1972 in der Fassung
von 1974 zitiert. Seitdem sind viele andere wichtige
Dokumente fiir das Abitur in den Bundeslindern er-
schienen. — Alles in allem: Ein Handbuch, das eine be-
stimmte Richtung reprisentiert und diese so vertritt,
dass andere, nicht dazu passende Aspekte ausgeblendet
bleiben. Werner Trutwin, Bonn

PETER STUHLMACHER / HELMUT CLASS: Das
Evangelium von der Verséhnung in Christus (Calwer
Paperback). Stuttgart 1979. Calwer. 88 Seiten.

Bei einem Treffen der Evangelisch-Theologischen Fakul-
tit Tiibingen mit der protestantischen Schwesterfakultit
in Strassburg im Frithjahr 1978 und auf einer Klausur-
tagung des Rates der Evangelischen Kirche in Deutsch-
land im Mai 1978 referierte der evangelische Tiibinger
Neutestamentler Peter Stuhlmacher eine Zusammenfas-
sung seiner Vorlesungen iiber die Biblische Theologie im
Neuen Testament und publizierte dieses Referat zuerst in
der Privatfestschrift fiir Friedrich Lang zu dessen 65. Ge-
burtstag im September 1978, dann als Schlusskapitel sei-
nes Buches »Vom Verstehen des Neuen Testamentes«
(Géttingen 1979) und schliesslich in erginzter Form unter
dem Titel »Das Evangelium von der Versshnung in Chri-
stus. Grundlinien und Grundprobleme einer biblischen
Theologie des Neuen Testaments« als ersten Teil des hier
vorzustellenden Bandchens S. 13-54. Den zweiten Teil
des Bindchens bildet unter der Uberschrift »Umkehr in
die Freundschaft Gottes« der Bericht des Ratsvorsitzen-
den der EKD, Bischof Helmut Class, bei der 7. Tagung
der 5. Synode der EKD am 5. 11. 1978 in Bethel (S. 55—
82). Ein Einfithrungsbrief von Stuhlmacher S. 5-11 und
ein Nachwort von Class S. 83-88 runden die Veroffent-
lichung ab.

Gegen die Bultmannschule und die radikale historisch-
kritische Schule plidiert Stuhlmacher fiir »eine die Alter-
native zwischen bibelwissenschaftlicher Aufklirung und
biblizistischem Fundamentalismus liberwindenden bibli-
schen Theologie, wie sie seit Adolf Schlatter in Tiibingen
Tradition ist« (14), und fiir mehr Vertrauen in die Zu-
verlissigkeit der neutestamentlichen Jesusiiberlieferung
und in die kirchliche Auslegungstradition des Neuen Te-
staments. »Universitdtstheologie und kirchliche Evan-
geliumsverantwortung miissen sich keineswegs widerspre-
chen, sie konnen sich vielmehr héchst sinnvoll erginzen
und bestirken (6) . . . Ich halte es fiir sinnvoll, dass Theo-
logie wirklich kirchliche Wissenschaft ist und dass dem-
entsprechend theologische Forschung und Lehre der Wahr-
heit im Raum der von der Bibel und mit der Bibel le-
benden Kirche zu dienen hat« (5). Von diesem herme-
neutischen Standpunkt aus versucht V., »die Bibel als
Buch der Kirche auszulegen« (7), »starke Einheitslinien
in der neutestamentlichen Verkiindigung« (7) aufzuzei-
gen und »die neutestamentlichen Texte ernster zu nehmen
als mich selbst« (8). Frither Assistent von Kisemann, hat
die personliche theologische Entwicklung des V. »ein

Stiick weit von Kisemann weggefiihrt« (8), vor allem in
der Auslegung der paulinischen Rechtfertigungslehre und
der Versbhnungstheologie, dann aber auch in der Ein-
schitzung jiidisch-rabbinischer Theologie zum Verstehen
des Neuen Testamentes, wofiir Bultmann rein gar kein
und.Kisemann nicht viel Gespiir hatte. Geriet Kisemann,
seit 1959 in Tiibingen, vor allem durch den Widerstreit
des Wiirttembergischen Pietismus in die Isolation, so hat
sich nun V. seinerseits in der Opposition gegen die prote-
stantische radikale Kritik, »die zum erheblichen Teil von
ithren impliziten Vorurteilen und Ausblendungen lebt«
(11) entschlossen, »meinen Weg allein weiterzugehen, und
zwar bis in die ethischen und kirchenpolitischen Konse-
quenzen hinein« (9). Daher die demonstrative Koproduk-
tion des Exegeten mit dem Bischof und die massive Ab-
rechnung mit protestantischen Kollegen, wie etwa mit
Siegfried Schulz. Der Mut Stuhlmachers, gegen den Strom
zu schwimmen, iiberzeugt, seinen exegetischen-hermeneu-
tischen Positionen kann der katholische Rezensent rund-
weg zustimmen, vor allem seiner Eingangsthese, dass eine
akademische Theologie, die zu jedem Satz des Credo
nicht nur pluralistische, sondern widerspriichliche Aus-
kiinfte erteilt, und eine Bibelwissenschaft, die nur in
negativer Kritik ihr Ideal sieht, ihrer ureigenen Kirch-
lichkeitsfunktion nicht mehr dient (13).

Stuhlmacher sieht in dem Evangelium von der Versoh-
nung in Christus das Herzstiick, die Mitte des Neuen
Testamentes und das alle 27 Schriften des NT einigende
Band. In 14 Abschnitten zeigt er die Traditionsgeschichte
dieses Verschnungsevangeliums durch alle Schriftengrup-
pen des Neuen Testamentes auf, wobei die Kirche als
Trager der Jesusiiberlieferung, das Alte Testament als
Voraussetzung des NT und die Glaubensverkiindigung
als Motiv der Schriftbildung eigens behandelt werden.
Am Schluss gibt V. noch einen abschliessenden Kommen-
tar zur Lage der neutestamentlichen Wissenschaft, worin
er »wissenschaftsfeindlichen Pauschalprotest im Namen
der gefihrdeten christlichen Frommigkeit« (50) gegen die
Exegese genauso ablehnt wie aufklirerisch-radikale
Skepsis, und die sehr notwendige Frage stellt, »ob wir
Theologen es uns weiterhin leisten diirfen, jeden kriti-
schen Einfall gleich in populdrer Aufmachung zu publi-
zieren« (50), eine Frage, die auch katholischerseits zur
Zeit recht brisant ist: »Der Flurschaden, der durch un-
ausgereifte theologische Verdffentlichungen entsteht, gibt
der angeschnittenen Frage m.E. hohe Dringlichkeit«.
Dem ist zweifellos ebenso zuzustimmen wie folgendem
Wort: »Ich meine im Gegensatz zu Schmithals, Grisser
und Klein, wir miissten uns aus Bultmanns Schatten 15sen
und auch alle die historischen und hermeneutischen Fra-
gen mit bedenken, die der grosse Mann ausgeblendet hat«
(51). Diese komprimierte Studie sollte sich in der Hand
des katholischen Verkiinders befinden!

Der grosse Jahresbericht von Landesbischof Helmut Class
aus Stuttgart ist ein aus weltkirchlicher Perspektive und
Verantwortung abgefasster Kommentar zur Lage der
Kirche in unserem Land, der auf weite Strecken auch die
katholische Kirche betrifft; viele sollten ihn zu neuem
Impuls lesen. Paul-Gerhard Miiller, Stuttgart

ABRASCHA STUTSCHINSKY: Die Bibel fiir Kinder
erzihlt. Koln 1978. Scriba Verlag. 632 Seiten mit 89 Zeich-
nungen.

Wie Franz Rosenzweig und Martin Buber Juden und
Christen im deutschen Sprachraum ihre einzigartige
Ubersetzung der Hebriischen Bibel als Geschenk hinter-
lassen haben, so schenkt uns kurz vor seinem Tod -
in dem Jahr, in dem wir den 100. Geburtstag Martin
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Bubers feiern — der bekannte jiidische Religionspiadagoge
und geniale Erzihler Abrascha Stutschinsky die Neu-
auflage seiner »Bibel fiir Kinder erzihlt«. Und es ist
ein hoffnungsvolles Zeichen Skumenischer Zusammenar-
beit zwischen Juden und Christen, dass der christliche
Scriba Verlag diese jiidische Bibel fiir Kinder heraus-
gibt.
Stutschinskys Kinderbibel ist ein Meisterstiick narrativer
Theologie und narrativer Piddagogik! Man kann sie
wirmstens und ohne Einschrinkung allen Eltern, Pfar-
rern, Lehrern und Kindergottesdiensthelfern empfehlen,
die Kindern aus einer Kinderbibel vorlesen oder sich
durch eine Kinderbibel zum eigenen Erzihlen inspi-
rieren lassen wollen. Stutschinsky erzihlt sehr anschau-
lich und kindgemiss — aber auch fiir den Erwachsenen
ist die Lektiire seiner Kinderbibel ein Genuss! Christ-
liche Benutzer dieser Kinderbibel sollten aber ihre ei-
gene Auslegungstradition nicht vergessen, sondern Stut-
schinskys Interpretationen von ihr her erginzen.
Stutschinsky interpretiert die Bibeltexte selten selbst.
Meistens hilt er sich an die jahrtausendealte Tradition
der jiidischen narrativen Bibelauslegung in den aggadi-
schen Midraschim (den erzihlenden Exegesen). Wenn
darum Christen erfahren wollen, wie Juden das Alte
Testament, unsere gemeinsamé Bibel, auslegen, kann
Stutschinskys Kinderbibel eine grossartige Hilfe sein.
Sie ersetzt so — nicht fiir den Wissenschaftler, aber doch
fiir den Pfarrer, den Lehrer und den interessierten Laien
- eine ganze Bibliothek schwer zuginglicher jiidischer
und judaistischer Spezialliteratur! — Und sollten wir
Christen, die wir mit unseren »ilteren Briidern im Glau-
ben«, den Juden, ins Gesprich kommen wollen, bereit,
auch von ihnen zu lernen, nicht das grossartige Angebot
Stutschinskys annehmen? Er will uns helfen, bei unse-
rer Auslegung des Alten Testamentes auch auf die Stim-
me der dlteren Briider zu héren, damit unser Verstehen
der gemeinsamen Bibel begriindeter und reicher werde!
Da ich als Alttestamentler vor allem iiber das Jeremia-
buch gearbeitet habe, konnte ich Stutschinskys Interpre-
tationsweise besonders hier sorgfiltig iiberpriifen. Mein
Ergebnis: Ich kenne keine Kinderbibel und kein reli-
gionspidagogisches Schulbuch, in denen das Jeremiabuch
so eindriicklich und sachgemiss dargestellt wird wie in
Stutschinskys Kinderbibel (siehe dort Seite 232-247).
Heinz Kremers, Duisburg

WERNER TRUTWIN / KLAUS BREUNING: Wege
des Glaubens. Unterrichtswerk fiir den katholischen Re-
ligionsunterricht der Sekundarstufe I. Band 2. Jahr-
gangsstufen 7/8%. Diisseldorf 1979. Patmos Verlag. 256
Seiten.

WERNER TRUTWIN / KLAUS BREUNING / RO-
MAN MENSING: Zeichen der Hoffnung. Unterrichts-
werk fiir den katholischen Religionsunterricht der Sekun-
darstufe 1. Jahrgangsstufe 9/10. Diisseldorf 1978. Patmos
Verlag. 256 Seiten.

Dieses neue Unterrichtswerk ist zwar primir fiir den
katholischen Religionsunterricht in Nordrhein-Westfa-
len konzipiert, doch kann es ohne Schwierigkeit auch
entsprechend den Richtlinien anderer Bundeslinder in
Anlehnung an den Zielfelderplan eingesetzt werden.
Schon die Titel der einzelnen Binde wecken hohe Er-
wartungen, die sich bei niherer Priifung durchaus erfiil-
len. Erfreulich ist nicht nur der hohe Informationsstand,

* Nach Redaktionsschluss: Der 3. und letzte Band dieses Werkes fiir
Jahrgangsstufe 5/6 mit dem Titel: Zeit der Freude erschien mittler-
weile. Eine ausfiihrliche Besprechung der drei Binde folgt. (Anm. d.
Red. d. FrRu).

128

die Einheitlichkeit bei aller inhaltlichen WVielfalt, die
didaktisch geschickte Aufbereitung, die Fille von Mog-
lichkeiten zur Darbietung und bildhaften Veranschau-
lichung (u. a. durch zahlreiche Bilder von Marc Chagall),
sondern auch die iiberzeugende Konzeption als Arbeits-
buch fiir die Hand des Schiilers, der durch eine Vielzahl
von Impuls- und Kontrollaufgaben motiviert wird.
Beide Biicher bieten, der Altersstufe entsprechend, keine
vorgefertigten Losungen, sondern sie legen den Schwer-
punkt auf die Eigenarbeit des Schiilers, die durch viel-
filtige graphische und verbale Impulse stimuliert wird.
Besonders erfreulich fiir die Leser des Freiburger Rund-
briefs: Das Thema »Judentum« wird in zahlreichen
Aspekten differenziert und ausfithrlich mit freundlicher
Grundtendenz dargeboten. Bleibt nur zu hoffen, dass
das Werk auch zum Einsatz kommt!

Hildegard Gollinger, Heidelberg

HANS WILDBERGER: Jesaja. 1. Teilband, Jesaja 1 bis
12. Biblischer Kommentar Altes Testament, Bd. X. 2. ver-
besserte Auflage. Neukirchen 1980. Neukirchener Verlag.
494 Seiten.

Der Jesaja-Kommentar Hans Wildbergers liegt in 2. Auf-
lage vor, ein fiir den Alttestamentler lingst unentbehr-
liches Werk. Wesentliche Anderungen gegeniiber der
1. Auflage von 1972 fallen nicht auf. Nur die Literatur
ist beriicksichtigt, die bei der Erarbeitung der einzelnen
Artikel bereits vorlag, fiir die ersten Abschnitte z.B. nur
Arbeiten bis 1964. Darum ist es wohl berechtigt, den Le-
sern dieser Zeitschrift das Gesamtwerk vorzustellen, statt
nur auf Verbesserungen einzugehen.

Diese Aufgabe ist nicht leicht. Einen ersten Eindruck von
der Fiille der stets prizise begriindeten, dicht und oft
brillant vorgetragenen Beobachtungen gibt schon der Um-
fang: Auf 494 Seiten werden die ersten 12 Kapitel des
Jesaja-Buches ausgelegt. (Der Kommentar zu Jes 13-27
ist 1978 erschienen.) In diesen 12 Kapiteln findet sich
manche crux interpretum; zu einzelnen Texten - z.B.
Jes 7 — ist die Literatur fast uniiberschaubar. Es ist nicht
das geringste Verdienst W.s, dass er die unterschiedlichen
Positionen der Forschung klar skizziert. Dariiber hinaus
gelingt es ihm, oft schon ausgelegte Texte von seinen
Fragestellungen her frisch aufzuschliessen.

In der Neukirchener Kommentarreihe steht den Autoren
grossziigig bemessener Raum zur Verfiigung; dieses Prin-
zip bewihrt sich auch hier. Es fiihrt ebenso wie die be-
reits klassische sechsfache Gliederung der Einzelexegesen
zu vielseitiger Ausleuchtung der Texte: Auf die »Litera-
tur« zum jeweiligen Abschnitt folgt der »Text«, d. h. die
Ubersetzung und textkritische Erlduterungen zu der zu-
grunde liegenden hebriischen Textgestalt. In den engge-
drudkten Zeilen steckt immense Arbeit; W. kennt jedoch
durchaus die Grenzen der Textkritik: Einen Urtext kann
sie kaum noch erreichen (S. 77). Unter dem Stichwort
»Form« wird dann die Abgrenzung des jeweiligen Text-
abschnittes begriindet und sein Aufbau so analysiert, dass
er den von der modernen Gattungskritik erkannten
sprachlichen Formen zuzuordnen ist. Darauf wird der
»Ort«, d.h. die Umstinde der Entstehung des Textes
und eventuell auch spiterer Zusitze beschrieben. Damit
ist der Rahmen abgesteckt fiir den bei W. wichtigsten
Teil des Kommentars: Vor dem Hintergrund von Ent-
stehungszeit, Umwelt und religidser Tradition soll das
»Wort« lebendig werden. Eine Aufzihlung nur eines
kleinen Teils der Realien, auf die W. hierbei eingeht, lisst
einerseits erkennen, wie sehr die Sprache Jesajas aus der
Fiille konkreter Erfahrungen schdpft, wie sehr anderer-
seits dem Exegeten Lebenserscheinungen jener Zeit ver-



traut sein miissen: Um den Bedeutungsumfang einzelner
Worte auszuleuchten, informiert W. iiber Kindersterb-
lichkeit, Vater-Kind-Beziehungen, Wundbehandlung,
Weinbau, Gurkenfelder, Gebetshaltung, Firberei, Silber-
gewinnung, Pferdehaltung, Balsam, gesellschaftliche Stel-
lung der Frau, Rechtswesen in der Stadt Jerusalem und
auf dem Lande usw. — Im letzten Abschnitt - »Ziel« —
zieht W. die theologischen Linien aus, stellt innerbiblische
Zusammenhinge her und deutet den Text als heute giil-
tige Aussage. Es ist in der modernen Exegese nicht selbst-
verstindlich, dass W. dabei auch redaktionelle - »un-
echte« — Texte beriicksichtigt.

Die Vielfalt des Kommentars lisst sich in einer Bespre-
chung nicht wiedergeben. Es kann jedoch versucht wer-
den, einige Grundkonzeptionen W.s zu skizzieren, die in
seinen Einzelexegesen immer wieder zum Tragen kom-
men.

1. Welches Bild Jesajas entwirft W.?

In der Auslegungsgeschichte dieses Prophetenbuches ist
ein stindiges Hin und Her zwischen zwei Gegensitzen
zu beobachten: Jesaja wird verstanden als Prophet des
unerbittlichen Gerichtes; die grossen Verheissungen, vor
allem Jes 9 und 11, stammen von einem anderen, nach-
exilischen Propheten. Andere Exegeten gehen bei der
Deutung dieser Prophetengestalt dagegen von jenen
Heilsworten aus. Zu dieser Gruppe gehtrt W. Er liest
Jes 9 und 11 als Antworten Jesajas auf Erfahrungen sei-
ner Zeit. Darum kann W. das Hauptanliegen Jesajas nicht
darin sehen, dass der Prophet die Abkehr Israels von Gott
nachweisen will. Jesaja droht nicht, um damit Gericht und
Vernichtung heraufzubeschwéren. Er will vielmehr mah-
nen, zur Umkehr fithren. Wichtige Worte seiner Botschaft
sind »glauben«, »auf Gottes Werk schauen«; W. sieht eine
wesentliche Botschaft Jesajas darin, dass der Glaubende
in ruhigem Vertrauen mit der Realitit gdttlicher Treue
rechnen darf.

Man mag sich jedoch fragen, ob W. nicht diesem Gesamt-
bild zuliebe die Aussage einzelner Texte zu sehr mildert.
Jesaja verkiindet den »heiligen Gott« — nach W. spreche
er mit diesem Wort von dem giitigen Vater und Erzieher,
dem Bundesgott. Erst moderne Begrifflichkeit verbinde
mit dem Wort »heilig« Angst, Schauer, Entsetzen. Der
Verstockungsbefehl in der Berufungserzihlung charak-
terisiere nur das faktische Verhalten Israels, bringe die
Erfahrung zum Ausdruck, dass Jesajas Predigt umsonst
war. Vom Ziel seines Wirkens sei hier nicht die Rede.

2. Welche Stellung nimmt Jesaja im Ablauf der Religions-
geschichte Israels ein?

Woher kennt der Jerusalemer Jesaja die im Nordreich
gepflegten Jakobstraditionen? Diese Frage nimmt W. zum
Anlass, auf die Bewegtheit der israelitischen Religions-
geschichte hinzuweisen, die sich nicht sicher nachzeichnen
lasse (S. 64). Trotzdem bezieht sich W. immer wieder de-
zidiert auf Traditionen, die fiir Jerusalem spezifisch ge-
wesen seien. Weder von den Auszugstraditionen noch von
der Erwihlung der Viter wisse Jesaja (S. 68), um so bes-
ser kenne er aus dem vorisraelitischen Jerusalem fortbe-
stehende Uberlieferungen. Fiir die Gottesbezeichnung
»Adon« kann W. z.B. auf die Namen vorisraelitischer
und israelitischer Fiirsten hinweisen, fiir das Pridikat
»heilig«, den Melech (Konig) — Titel, das in Jes 6 anklin-
gende Motiv von der Gétterversammlung u. a. auf ugar-
tische Texte.

Eine liickenlose Uberlieferung jebusitischer Traditionen
in der Davidsstadt liesse sich allerdings nur dann nach-
weisen, wenn man, wie W., entsprechende Psalmen frith
datiert. Dann wiren vorisraelitische Elemente im Jerusa-

lemer Kult lebendig geblieben. Zionspsalmen - auch
solche, die W. selbst in der Nachexilszeit ansetzt — gelten
als Zeugnisse fiir ein »konigliches Zionsfest«, aus dessen
Traditionen Jesaja geschopft habe.
Obwohl W. selbst darauf hinweist, dass wir nicht wissen
koénnen, ob und erst recht wie zu Jesajas Zeit ein Bundes-
fest gefeiert wurde (S. 51), bezieht er hiufig Propheten-
worte auf bestimmte Vorginge bei diesem Fest. In der
Forschung vorgetragene Bedenken gegen die Amphi-
ktyonie-Hypothese oder gegen die Ausformung einer
Uberlieferung vom Gottesbund nach dem Vorbild hethi-
tischer Suzerinititsvertrige bleiben unbeachtet; W, ver-
steht zahlreiche Worte Jesajas als Widerspiegelungen der-
artiger Traditionen.
Es wird sicher noch lange ein wichtiges Anliegen alttesta-
mentlicher Forschung sein, ein einleuchtendes Bild der Re-
ligionsgeschichte Israels zu entwerfen: Wie entstanden
Israels religiose Traditionen? Wo und unter welchen Um-
stinden lebten sie fort? Auf welche Weise vereinten sich
verschiedene Traditionen? Was verdanken die Propheten
z. B. dem Kult? — Stellt W. an der einen Stelle fest, dass
Jesaja »vertrauensselige Kultfrdmmigkeit als das grosse
Missverstindnis Gottes durchschaut« (S. 341), so kann er
bald darauf Ubereinstimmung zwischen der zentralen
jesajanischen Glaubensforderung und Psalmworten beob-
achten. — Welchen Einfluss hatten die in koniglichen Schu-
len gepflegten Weisheitstraditionen auf den Propheten
in der Konigsstadt? Welche Rolle spielte der Gedanke
vom Gottesbund, wann und wo wurde er in konkreten
Institutionen lebendig?
Einzeltexte gewinnen erst vor dem Hintergrund eines Ge-
samtbildes Profil; umgekehrt miissen sich Grundkonzep-
tionen immer neu bei der Einzelauslegung in Frage stel-
len lassen. W. wagt in der Einzelexegese klare Entschei-
dungen dariiber, welche Uberlieferungen das Leben in
Jerusalem zur Zeit Jesajas prigten. Auf diese Weise kann
er zeigen, wie Jesajas Worte damals wirken mussten, und
kann sie so auch uns neu zu Gehdr bringen. Man darf
darauf gespannt sein, zu welchem Gesamtbild er in der
noch ausstehenden Einleitung zu seinem Kommentar die
verschiedenen Elemente einer Darstellung der religidsen
Entwicklung Israels zur Zeit Jesajas vereinen wird.
Annemarie Ohler, Freiburg i. Br.

HANS WALTER WOLFF: Die Hochzeit der Hure.
Hosea heute. Miinchen 1979. Chr. Kaiser Verlag. 246
Seiten.

Der in Heidelberg wirkende Alttestamentler Hans Wal-
ter Wolff hat bereits in seinen fritheren Auslegungen zu
Amos (»Die Stunde des Amos«, Miinchen: Kaiser 1969;
4, Aufl. 1979) und zu Micha (»Mit Micha reden«, Miin-
chen; Kaiser 1978) versucht, alttestamentliche Texte
fiir heutige Menschen umzusetzen. Wenn der Autor fiir
sein neues Buch den Tiel »Die Hochzeit der Hure«
wihlt, so nicht deshalb, um mit einem reisserischen
Buch méglichst viele Leser zu gewinnen. Die schockie-
rende Uberschrift entspricht genau dem Text des Pro-
phetenbuches Hosea. Der Wortstamm »huren« erscheint
in den 14 Kapiteln an zentralen Stellen nicht weniger
als 19mal. Es bleibt aber nicht bei einer abstossenden
Enthiillung. Die Hure darf Hochzeit feiern, d. h., sie darf
ein neues Leben mit der grossen Liebe ihres Gottes
anfangen.

Wihrend die bisherigen praktischen Auslegungen aus
Vortrigen, Bibelarbeiten und Seminaren entstanden sind,
bietet das neue Buch eine Sammlung von Predigten und
Andachten, die der Verfasser in den Jahren 1954-1961
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vorgetragen hat (vgl. Nachweise S. 236-238). Mit diesen
Ausfiihrungen macht der Verfasser manchem Mut, wie-
der mehr iiber alttestamentliche Prophetentexte zu pre-
digen. Er wagt den Versuch, prophetische Biicher fort-
laufend zu kommentieren, weil in diesen Texten eine
aktuelle Botschaft zum Ausdruck kommt. »Die Tages-
streitfragen sind in der ganzen Bibel die Schulbank der
Bewihrung. Hier sollen wir unsere Schuld erkennen.
Hier sollen wir aufbrechen und Gottes Angesicht suchen.
Hier sollen wir miteinander nach dem Weg fragen, den
wir als Christenheit inmitten der Vélkerwelt zu gehen
haben« (S. 110).

In allen Predigten kommt es zum Dialog mit Hosea sel-
ber. Es gelingt dem Verfasser, alle Hoseatexte in der
Praxis zu erproben. Man ist erstaunt, wie er mit selbst
schwierigen Texten umzugehen weiss und sie fiir die heuti-
gen Verhiltnisse nutzbar macht. Weil Wolff in seinen
Predigten Aktuelles, zumal Politisches, sehr betont mit-
einbezieht, sind seine Texte auf eine bestimmte Zeit
zugeschnitten. So findet man Themen wie Ungarn- und

Suezkrise, Sorge iiber nukleares Wettriisten und atomare

Bewaffnung der Bundeswehr usw. Dennoch sind diese
Auslegungen nicht {iberholt, da es dem Autor nicht um
Schlagzeilen und Effekthaschereien geht. In erster Linie
bietet er eine genaue Auslegung. Der Fachmann kann
immer wieder feststellen, dass Wolff sich auf die Ergeb-
nisse der modernen Exegese abstiitzt. Den Interpretatio-
nen liegt sein wissenschaftlicher Kommentar zugrunde
(Dodekapropheton I, Hosea: Biblischer Kommentar
XIV/1, Neukirchen, 3. Auflage 1976). So regt dieser
Band zur Beschiftigung mit Hosea an.

Um dem Sinn des Urtextes so nah wie méglich zu kom-
men, wird am Schlusse des Buches eine vollstindige neue
Ubersetzung beigefiigt (S. 210-235). In Normaltypen
findet der Leser all das gesetzt, was sehr wahrscheinlich
unmittelbar auf Hosesa zuriickgeht. In Kursivtypen ste-
hen jene Worte, die vermutlich in einer zweiten Phase
von zeitgendssischen Schiilern iiberarbeitet und nachge-
tragen sind, und schliesslich macht die Kleinschrift die
Endredaktion der Hosea-Uberlieferungen und spitere
Zusitze kenntlich. Diese recht iibersichtliche Zusammen-
stellung gibt dem Leser ein gutes Bild iiber die Schich-
tung des Buches Hosea. Neben dem Bibelstellenregister
findet sich am Schluss ein recht niitzliches Stichwortver-
zeichnis.

Dem Autor ist es gelungen, ein Buch fiir den Alltag zu
schaffen. Es ist ein Versuch, die alttestamentliche Bot-
schaft in die heutige Zeit umzusetzen. Das Buch ermun-
tert den Seelsorger und Verkiinder des Gotteswortes,
diese Prophetentexte zur Botschaft iiber die heutigen

Menschen zu machen. Diese aktuelle Auslegung dispen-

siert zwar den Prediger nicht, sich bei der Vorbereitung
mit einem wissenschaftlichen Kommentar auseinanderzu-
setzen. Aber man wird nur unterstiitzen, was der Verfas-
ser im Vorwort sagt, dass der Versuch einer Erklirung in
Gestalt 6ffentlicher Verkiindigung den Prophetenansprii-
chen besser entspricht »als ein wissenschaftlicher Kom-
mentar, der bestenfalls den Prediger vorbereiten kann.
Verstand geniigt nicht zum Verstehen. Weisheit tut not,
deren Kopfstiick die Furcht des Herrn ist« (S. 8).

Walter Biihimann, Luzern

GEDALYAHU ALON: Jews, Judaism and the Classi-
cal World, Studies in Jewish History in the Times of
the Second Temple and Talmud, Translated from the
Hebrew by Israel Abrahams. Jerusalem (Magnes Press)
1977. 499 Seiten.
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Der hochbegabte jiidische Philologe, Historiker und Hala-
chist Alon starb 1950 in Jerusalem. Obwohl er nur 49
Jahre erreicht hatte, war sein Einfluss auf das israelische
Geistesleben zu Lebzeiten und posthum in stindigem
Steigen begriffen. Man kann heure in israelischen und
amerikanisch-jiidischen historischen Abteilungen der Uni-
versititen geradezu von einer Alon-Renaissance sprechen.
Er schrieb u. a. in Hebriisch ein zweibindiges Werk iiber
die jiidische Geschichte zur Zeit des Zweiten Tempels, der
Mischna und des Talmud (posthum herausgekommen in
Tel Aviv 1953-56). An der vorliegenden englischen
Ubersetzung seiner sonstigen wichtigsten Untersuchun-
gen ist einzig zu bemingeln, dass in ihr seine Arbeiten
iber das frithchristliche Schrifttum (Didachid etc.) nicht
enthalten sind.

Die vorliegenden Untersuchungen stellen in ihrer Ge-
samtheit eine politische und halachische Geschichte des
Zeitalters Jesu (ab ca. 160 v. bis ca. 140 n. Chr.) dar,
und zwar als Korrektur, Erginzung und Neuakzen-
tuierung von Ansitzen fritherer Forscher: Victor Apto-
witzer, Adolf Biichler, Emil Schiirer, Eduard Meyer u.a.
Die moderne Pharisderforschung kann nicht an Alon
vorbeigehen. Einschligig sind vor allem: »The Attitude
of the Pharisees to Roman Rule and the House of He-
rod« (18-47), »On the Halakhot of the Early Sages«
(138-145) und »Rabban Johanan B. Zakkai’s Removal
to Jabneh« (269-313). Die Pharisier, so betont Alon,
waren weder in ihren gesetzlichen noch in ihren religi-
onspolitischen Anschauungen eine einheitliche Gruppe
(19. 21. 29. 220 f.). Die Hauptursache fiir viele halachi-
sche Streitigkeiten unter thnen war ein schwer zu iiber-
windendes Dilemma zwischen grossem Ideal und kleinen
Verwirklichungsméglichkeiten. Einerseits wollte man das
Gesetz den stindig wechselnden Notwendigkeiten des
Lebens anpassen. Anderseits wollte man die »Heiligkeitx,
bzw. die levitische Reinheit, moglichst auf alle Juden
ausdehnen (183. 233). Die von Wissenschaftlern hiufig
vorgebrachte Meinung, die Pharisier seien fir die Dis-
kreditierung des hasmoniischen Herrscherhauses verant-
wortlich, ldsst sich nicht halten. Die von den Hasmoni-
ern ausgeiibte doppelte Herrscherfunktion als Priester
und als Fiirsten war fiir die meisten Pharisier keine
blasphemische Anmassung. Sie wandten sich nur mehr-
heitlich gegen die spiten Hasmonier (nach Hyrkan L),
weil diese die Rechte des Hohen Rates beschneiden woll-
ten (18-47).

Wichtig sind auch Alons Untersuchungen zur Stellung
der Hohenpriester vom 2. Jh. v. Chr. bis 70 n. Chr. Der
vieldiskutierte Begriff par’irtin in yYom 1,38c bezeich-
net nach ihm solche Priester, die im Falle der Unreinheit
des Trigers des Hohenpriesteramtes stellvertretend als
Hohepriester fungierten (48—88, bes. 71). Alons Analy-
sen sind fiir das Amtsverstindnis zur Zeit Jesu wichtig.
Der Artikel »The Levitical Uncleanness of Gentiles«
(146-189) ist hilfreich, wenn man gewisse volkerfeind-
lich anmutende Aussagen der jiidischen Traditionslitera-
tur zu deuten hat. Nach Alon betrachteten die frithen
jiidischen Gesetzeslehrer die Nichtjuden nicht unter einem
prinzipiellen Aspekt, sondern immer im Zusammenhang
mit innerjiidischen Beurteilungen. Dementsprechend gab
es keine grundsitzliche Abwertung der Heiden. Die Ur-
teils- und Ausdrucksweise der frithen Gesetzesautorititen
hing vom Stellenwert der levitischen Unreinheit ab.
Khnlich wie eine menstruierende jiidische Frau als unrein
galt, so wurden auch die Heiden als unrein und unzulis-
sig betrachtet. Schon vor der Zeit Jesu war es daher Sitte,
Proselyten ins Wasser zu tauchen, um sie von ihrer heid-
nischen Unreinheit zu reinigen (bes. 179).



Mbgen diese wenigen Hinweise auf Alons Werk als ge-
niigend betrachtet werden, um diesem grossen Wissen-
schaftler auch in ausserisraelischen und ausseramerikani-
schen Kreisen zu Rang und Namen zu verhelfen.

Clemens Thoma

HERMANN BAHR: Der Antisemitismus. Ein interna-
tionales Interview. Herausgegeben von Hermann Greive,
Jiidischer Verlag/Athenium Verlag 1979. 154 Seiten.
Hermann Greive hat sich ein grosses Verdienst erworben,
indem er Hermann Bahrs, des berithmten Journalisten,
Buch iiber den Antisemitismus, das am Ende des letzten
Jahrhunderts entstanden ist, neu herausgegeben hat. Das
Buch ist ein einzigartiges Zeitdokument von hohem lite-
rarischem Rang, das die geistsprithende Lebendigkeit jener
Jahre in faszinierender Weise einfingt. Bahr hat eine
Reihe namhafter Persénlichkeiten aus verschiedenen euro-
paischen Lindern befragt und stellt zunichst jeden mit
seiner Individualitit und in einem charakteristischen
dusseren Rahmen vor. Ebenso auf das Wesentliche und
Kennzeichnende beschrinkt er die Wiedergabe des Ge-
sprichs, so dass facettenreiche Bilder entstehen, denen zu
begegnen ein Genuss ist.

So verschieden naturgemiss die vorgetragenen Meinungen
iiber den Antisemitismus sind, konnen sie doch lands-
mannschaftlich, wie sie behandelt sind, in grosse Gruppen
geteilt werden. Die Nordeuropier und Englinder bezeu-
gen durchweg, dass es in ihren Lindern keinen Antisemi-
tismus gibt; sie verwerfen ihn alle, sowohl aus ethischen
als auch aus politischen Griinden. Anders liegt die Frage
bei den Franzosen. In Frankreich sind die Juden ein Pro-
blem, aber doch lehnen die meisten der Befragten den
Antisemitismus ab. Doch auch solche Menschen, die mit
thm sympathisieren, betonen, dass die Bewegung im
Grunde nicht gegen Juden, gegen ihre »Rasse« oder Re-
ligion gerichtet sei; sie gehe im Grunde gegen den Kapi-
talismus, gegen die Herrschaft des Geldes und gegen Ju-
den nur, insofern sie eben auf diesem Gebiet besonders
hervorragen. In Deutschland und Osterreich findet man
dieselben Argumente wieder, manchmal vielleicht schirfer,
leidenschaftlicher, und vor allem kommt hier die nationale
Komponente hinzu. Viele sehen in der aufstrebenden Ju-
denschaft eine wirtschaftliche und noch mehr eine vol-
kische Gefahr; sie wird als ein Fremdkorper angesehen,
der einer gesunden Entwicklung der Nation im Wege
steht. Ganz besonders gilt das fiir die damals zahlreich
aus dem Osten einwandernden Juden, denen man iiber-
triebenen Reichtum wahrlich nicht anlasten konnte, die
dann aber ihrer Armut und ihrer riickstindigen Kultur
wegen um so weniger willkommen waren.

Den Interviews von Bahr sind hier noch drei Stellung-
nahmen von Italienern hinzugefiigt, die damals in einer
anderen Zeitung erschienen waren. Sie sind ausfiihrlicher
und bringen noch eine Reihe interessanter Details, beson-
ders den Zusammenhang des Antisemitismus mit religio-
sem Wahnsinn.

Hermann Greive versucht in seinem Nachwort die Argu-
mente der verschiedenen Ausserungen zu ordnen, um den
Griinden des vielschichtigen Phinomens des Antisemitis-
mus niherzukommen. Der Antisemitismus, ein »Vor-
gang, der von der emotionalen Befangenheit iiber die po-
litische Manipulation zur verbalen und realen Diskrimi-
nierung, letztlich zum Mord fiihrt«, hat seine Haupt-
wurzel nicht im nationalen noch im sozialen Bereich
~ diese mdgen mehr oder weniger schwergewichtig hinzu-
kommen —, sondern im religidsen. Und da die Welt als
Gegenschlag gegen die Aufklirung wieder religidser zu
werden beginnt, hat der Antisemitismus, heute vielfach

in der Gestalt des Antizionismus, immer noch nicht aus-
gespielt. Das Buch ist also nach wie vor aktuell und von
einem Reichtum, der hier nur angedeutet werden konnte.

Annemarie Mayer, Tiibingen

JACK BEMPORAD (Ed.): A Rational Faith, Essays in
Honor of Levi A. Olan. Mit einem Vorwort von Gerald
Klein, New York 1977. Ktav. 211 Seiten.

Dieses Buch ist eine Festschrift zu Ehren von Levi A.
Olan, des emeritierten Prisidenten des Emanueltempels in
Dalas (Texas) und ehemaligen Prisidenten der Rabbiner-
konferenz Amerikas. Es hebt sich von der judaistischen
Literatur dadurch ab, dass es dariiber hinaus auch andere
Themen behandelt. Unter den zwdlf Autoren, die ihre
Beitrige fiir diese Festschrift lieferten — alle sind Kolle-
gen, Freunde und Schiiler von Rabb. Levi A. Olan -,
befinden sich neben rabbinischen Gelehrten auch Medizi-
ner, Chemiker, Philosophen und Psychologen, die dem
wissenschaftlichen Aspekt der Festschrift eine besondere
Breitenwirkung verleihen.

Wenn in der Besprechung nur einige Essays hervorgeho-
ben werden und auf sie kurz Bezug genommen wird, ist
dies keine Priorisierung in bezug auf die Qualitit, son-
dern hat seinen Grund in der Profession des Besprechers,
der zufillig Judaist ist.

Auf die Studie von S. Atlas »On the Relation between
Subject and Object«, in der der Verfasser das »Subject
an sich« und das »Object an sich« ablehnt und fiir eine
Verquickung der beiden plidiert, folgt B. Bambergers
dusserst interessante Betrachtung iiber »Religion and the
Arts«. Die von ihm aufgeworfene These, dass man in-
einer Gesellschaft, die den Glauben verloren hat, eine
geistige »Erfrischung« in der Kunst sucht, regt zum
Nachdenken an. Diesen Arbeiten durchaus kongenial ist
J. Bemporads Beitrag iiber »Man, God and History« und
vor allem W. Braudes Artikel iiber »The two Lives of
Hillel’s >Sandvich«, eine Frage, die im Judentum immer
akrtueller wird.

Wihrend S. Sandmel seine Untersuchung in die Antike
verlegt, um die Spuren der jiidischen Tradition bei Philo
zu suchen und das Wesen jenes jiidischen Gesetzes zu
untersuchen, das die hellenistischen Juden »Nomos«
nannten, bleibt L. Feuer mit seinem Aufsatz »Influence
of Abba Hillel Silver on the Evolution of Reform
Judaism« bei einem aktuellen Thema der Gegenwart.
Das Faszinierende an diesem Reformrabbiner — einer
charismatischen Personlichkeit — ist sein erfolgreiches
Bemiihen, das Reformjudentum von einer Haltung des
Anti-Zionismus und Ariti-Nationalismus abzubringen.
Die zwolf Aufsitze dieser Festschrift — sowohl die
bereits erwihnten, als auch die nicht besprochenen — bil-
den eine interessante, zum Denken anregende und lesens-
werte Einheit. Jacob Allerhand, Wien

HAIM HILLEL BEN-SASSON (Hrsg.): Geschichte des
jidischen Volkes. Miinchen. Verlag C. H. Beck.

Erster Band: Von den Anfingen bis zum 7. Jahrhundert.
Von Abrabam Malamat / Hayim Tadmor / Menahem
Stern / Shmuel Safrai. Ubersetzung aus dem Englischen
von Siegfried Schmitz. 515 Seiten mit 44 Abbildungen
auf Tafeln und 13 Karten im Text, Miinchen 1978.
Zweiter Band: Vom 7. — 17. Jahrhundert. Das Mittelal-
ter. Von Haim Hillel Ben-Sasson. Ubersetzung von Mo-
deste zur Nedden Pferdekamp. 434 Seiten mit 37 Ab-
bildungen auf Tafeln und 5 Karten im Text, Miinchen
1979.

Dritter Band: Vom 17. Jahrhundert bis zur Gegenwart.
Erscheint 1980.
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In den letzten Jahrzehnten des vorigen Jahrhunderts
schrieb Heinrich Graetz eine Geschichte der Juden in elf
Binden, in den zwanziger Jahren dieses Jahrhunderts
erschien die deutsche Ubersetzung von Simon Dubnows
Weltgeschichte des jiidischen Volkes in zehn Binden.
Wenn auch nicht bis zur Gegenwart weitergefithrt, wenn
auch in manchen Bereichen durch neuere Forschungen
tiberholt, behalten doch die beiden klassischen Standard-
werke weiterhin ihren Wert.

Die von Ben-Sasson herausgegebene Geschichte des jiidi-
schen Volkes setzt, wie schon der Titel zeigt, bei den
beiden grossen Vorgingern an, nimmt aus ihnen auf,
korrigiert und komplettiert sie. Damit ist ein lang und
schmerzlich empfundener Mangel behoben: ein Werk ist
wieder greifbar, das den Gesamtzeitraum in wissenschaft-
lich verantworteter Art und Aktualitit umfasst. Vor
einem Jahrzehnt zuerst in hebriischer Sprache erschie-
nen, wurde es dann ins Englische dibersetzt und jetzt
auch deutschen Lesern zuginglich gemacht.

Was frither Einzelne leisteten, das ist hier durch Zusam-
menarbeit mehrerer Spezialisten erarbeitet worden:
Ben-Sasson ist sowoh! Herausgeber des Gesamtwerkes
als auch Verfasser des zweiten Bandes, wihrend er fiir
den ersten Band vier namhafte Autoren als Mitarbeiter
gewonnen hat. Allesamt sind sie Professoren an der
Hebriischen Universitit Jerusalem. Hier schreiben also
ausschliesslich Juden in eigener Sache, was dem Unter-
nehmen wohl zum Vorteil dient. Christlichen Forschern
hat doch manchmal eine dogmatische Gebundenheit den
Blik fiir Geschichtswirklichkeiten durch antijiidische
Vorurteile verstellt, was sich nicht nur an tendenzidser
Einzeldarstellung, sondern auch durch sachfremde Epo-
chengliederung und entsprechende polemisch-abwertende
Zuordnung des Jiidischen bemerkbar machte. Ben-Sasson
und sein Team zeigen Mut zur Gesamtschau: bei allen
zeit- und konstellationsbedingten Verinderungen ist Is-
rael als Ganzes doch mit sich identisch geblieben; gerade
in der Bewegtheit wird Lebendigkeit, in der Vielheit
das Einssein erfahren. Wohltuend wirkt der Verzicht auf
schematisierende Wertungen wie alt und neu, abgetan
und iiberboten.

Wenn sich auch die Gliederung der drei Binde — Alter-
tum, Mittelalter, Neuzeit — an dhristlichen Vorbildern
zu orientieren scheint, so ist doch beachtlich, dass der
erste Band zisurlos die Zeit von den Anfingen Israels
bis zum 7. nachchristlichen Jahrhundert als Einheit um-
fasst: weder Jesusbewegung und daraus entstandenes
Christentum noch das Ende der begrenzten Eigenstaat-
lichkeit Israels und die Zerstdrung des herodianischen
Tempels werden als uniiberwindlicher Graben und als
vorliufiger Endpunkt dargestellt und bewertet, vielmehr
wird alles zum Ubergang und zum Neubeginn. Audh
der zweite Band bedeutet in mancher Hinsicht — gerade
fiir Christen — ungemein viel, weil sie vom mittelalter-
lichen Judentum oft nur wenig wissen. Hier zeigt sich,
dass Juden damals kein Schattendasein fiihrten, sondern
in autonomen Gemeinden Modelle fiirs Leben und fiirs
Uberleben inmitten einer feindlichen Umwelt entwickel-
ten. Das Mittelalter war fiir die Judengemeinden eine
relativ geschlossene Einheit; aus des Geistes Kraft konn-
ten Juden unermessliches Leid erdulden und, wenn es
sein sollte, getrost sterben. Fiir Juden reichte das Mittel-
alter bis zur Aufklirung, weil ihnen auch die Reforma-
tion nicht die erhoffte Verbesserung ihrer Lage gebracht
hat. Gerade dieser Band erschliesst in einer erregenden
Weise weithin Neuland, das zu kennen aber eine wich-
tige Voraussetzung ist fiir das Verstindnis des Juden-
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tums in der Neuzeit, das im dritten Band behandelt
wird.

Das Werk ist die umfassendste Darstellung der jiidischen
Geschichte, die jetzt allgemein zuginglich wird. Obwohl
eine Fiille von Material ausgebreitet wird aus der Um-
welt Israels, vom Israelvolk und seinem Leben sowohl
im Israelland als auch in den Lindern der Zerstreuung,
obwoh! nicht nur Politik und Religion, sondern auch
Wirtschaft und Kultur, Militir- und Sozialwesen dar-
gestellt sind, bleibt alles iiberschaubar und handlich. Vor
den Lesern ersteht ein kontrastreiches und konturiertes
Bild, nicht werden sie durch Fiille erdriickt oder durch
Unwesentliches verwirrt.

Der Stil ist fliissig, manchmal etwas gesprichig, ohne un-
nétigen Fremdwortballast. Daher ist das Ganze gut les-
bar, bei aller Verstindlichkeit aber nicht simplifiziert und
immer wissenschaftlich verantwortet. Nichts wirkt in-
doktrinierend, nirgends werden steile Behauptungen auf-
gestellt, Probleme werden aufgezeigt und diskutiert. Be-
hutsam werden Méglichkeiten erwogen und Wahrschein-
lichkeiten verdeutlicht. Selbstverstindlich wird die ausser-
biblische, aber auch die nachbiblisch-jiidische Uberliefe-
rung verwertet, als gewichtig wird der Ertrag der ar-
chiologischen Forschung allenthalben einbezogen. Die
Bibeltexte werden nach historisch-kritischer Methode ex-
egesiert: positiv-dialektisch, jenseits der radikalen einsei-
tigen Haltungen, der negativen Einstellung in der Schule
von Alt und Noth und der fundamentalistischen Einstel-
lung von Yehezkel Kaufmann. >Angesichts des tiefen
historischen Bewusstseins, das Israel zu eigen war, emp-
fiehlt es sich, bei jedem Versuch, die tatsichlichen Ereig-
nisse zu rekonstruieren, die biblische Uberlieferung als
Grundlage einer Arbeitshypothese zu betrachten. Ein sol-
ches Vorgehen fiihrt sicherlich zu einer positiveren Be-
wertung dieser Uberlieferungc (I, S. 38). Durch ein
kontrolliertes Vertrauen in den Text ergibt sich ein ech-
tes und glaubwiirdiges Bild von der Geschichte. Es ist
stark zu spiiren, dass hier aus einer Erfahrung mit dem
Land heraus gefragt und geforscht wird, aus einer durch
die Geschichte hin immer wieder erstaunlich gleichen
oder ihnlichen Problematik. Dieser konkrete Zug ver-
leiht der Darstellung eine hohe Wirklichkeitsdichte; er
erlaubt den Verzicht auf zu grosse Skepsis und zu viel
Phantasie.

Diese Sicherheit ergibt sich fiir die jiidischen Forscher
wohl aus threm Leben im Israelland, dessen Bedeutung
im ersten Band auch ganz stark herausgestellt wird und
von dem ausdriicklich gesagt wird, dass das Israelvolk
dadurch seine nationale Identitit und seine historische
Wirkung erlangte. Der Zusammenhang von Volk und
Land habe sich im Bewusstsein der Juden als die wich-
tigste religidse Grundvoraussetzung verfestigt. Interes-
sant ist dann vor allem die methodische Abgrenzung
von der protestantischen Forschung, die keinen gemein-
samen Ursprung und kein gemeinsames Schicksal Is-
raels vor der Landnahme gelten lassen wolle, auch die
militirischen Aktionen und Erfolge bei der Landnahme
entwerte. Die Epen einzelner Stimme seien erst spiter
ins Allgemein-Israelische ausgeweitet worden. Insge-
samt handle es sich bei den frithen Darstellungen um
ungeschichtliche Fiktionen.

Die Jerusalemer Gelehrten haben im Unterschied und
Gegensatz zu den christlichen Forschern einen Geschichts-
entwurf vorgelegt, der an entscheidenden Stellen — Friih-
zeit Israels, Zeit des Zweiten Tempels, Bedeutung des
Jahres 70 — frei von Apologie und Polemik die Fakten
ernster nimmt und ihren Stellenwert im Gesamtgefiige



besser taxiert. Darum hat ihr Werk eine wichtige Funk-
tion als Ergidnzung und Korrektur.
Der zweite Band beschreibt die Existenz der Juden unter
der Herrschaft von Christentum und Islam (vom 7. -
17. Jh.). Durch die Begegnung mit beiden Glaubenswei-
sen fithlten sich Juden herausgefordert; sie waren nur
geduldet, sollten konvertieren oder wurden verfolgt.
Der Bericht beginnt mit den islamischen Eroberungen,
in deren Folge die Juden mehrheitlich unter die Herr-
schaft des Kalifats gerieten. Der zweite Teil behandelt
den ersten Kreuzzug und seine Folgen fiirr Mentalitit
und Status der Juden. Der Schwarze Tod brachte dann
die schwersten Verdichtigungen und den Héhepunkt der
Vertreibungen und Morde; in Spanien und Deutschland
wurden die alten Zentren zerstort, neue Gemeinden er-
standen in westslawischen Lindern, im ottomanischen
Reich, in Holland, Polen, Litauen. Geistesgeschichtlich
kam es zum Versuch einer Synthese von Bibelphiloso-
phie und Aristotelismus, der zuerst durch islamische Den-
ker, dann durch jiidische Ubersetzer und Lehrer auch
ins Christentum eindrang. Das Israelland war nicht
linger mehr das bedeutende jiidische Bevdlkerungszen-
trum, Juden lebten nicht mehr vor allem von der Land-
wirtschaft, ste wurden zu Stidtern und zu Hindlern,
wiewohl es nach wie vor ein breites Berufsspektrum un-
ter ihnen gab, von Gerbern bis zu Medizinern, von
Verwaltern bis zu Unternehmern. In Kontakt und Kon-
flike mit threr Umwelt, lebten Juden ihre eigenstindige
Kultur.
Die Binde sind gleichermassen hervorragend ausgestat-
tet und durch Register erschlossen durch Hinweise auf
die wichtigste Literatur aus ilterer und neuester Zeit in
deutscher, englischer, franzdsischer und hebriischer Spra-
che, nach Sachgesichtspunkten iibersichtlich geordnet,
durch ein Verzeichnis der Abbildungen, ein Verzeichnis
der Karten, ein Personen- und Ortsregister.
Stérend wirkt der unkritische und hiufige Gebrauch des
Wortes Palistina (im 1. Band, nicht im 2., wo es teils
uniibersetzt Erez Israel heisst), ohne Riicksicht auf die
dem Wort seit Anbeginn anhaftende negativ-judenfeind-
liche Bedeutung und auf die Blockierung in der politi-
schen Gegenwartsdiskussion; wieder im 1. Band die An-
gaben vor und nach Christus, dann manche Namensum-
schrift, die wegen unwesentlicher Abweichungen in der
Schreibweise noch in Klammern gesetzt wird; im 2.
Band gelegentlich die Abkiirzung R., die weniger kun-
dige Leser nicht als Rabbi zu lesen wissen. Uberraschend
und seltsam kann auch die Reklame am Ende des 1.
Bandes ausgerechnet fiir Billerbecks Kommentar zum
Neuen Testament und fiir Alts Kleine Schriften erschei-
nen.
Trotz dieser fast unwichtigen Schonheitsfehler ist das
Werk aber ein gewichtiger Beitrag zum dhristlich-jiidi-
schen Verstindnis, da es besonders Christen eine her-
vorragende Gelegenheit bietet, zu erfahren, wie Juden
sich selbst in ihrer Geschichte erfassen und in ihrer eige-
nen Geschichtsschreibung darstellen und wie sie von an-
deren wahrgenommen werden mochten.

Reinhold Mayer, Tiibingen

MARTIN BUBER / FRANZ ROSENZWEIG: Ver-
deutschung der Schrift. Die Schrift. Heidelberg (Lambert
Schneider).

1. Die fiinf Biicher der Weisung: 9., abermals durchge-
sehene und verbesserte Auflage: 1976.

2. Biicher der Geschichte: 7., abermals durchgesehene und
verbesserte Auflage: 1979,

3. Biicher der Kiindung: 7., abermals durchgesehene und
verbesserte Auflage: 1978.

4. Die Schriftwerke: 4., verbesserte Auflage: 1976.

5. Das Buch der Preisungen, Sonderausgabe aus Band 4:
Die Schriftwerke, 8., durchgesehene Auflage: 1975.

Nun liegen die Schrift-Ubersetzungen von Martin Buber
und Franz Rosenzweig wieder vollstindig in neuer biblio-
philer Gefilligkeit und mit neuen Verbesserungen (nach
Einsicitnahme in Bubers handschriftliche Hinterlassen-
schaften) vor. Jedem Band ist eine etwa 30seitige Broschii-
re beigelegt, in der die Uberlegungen von Buber und Ro-
senzweig zu den jeweiligen Biichern wiedergegeben sind.

Eine erneute Rezension dieses Meisterwerks der Einfiih-
lung in die hebriisch-aramiische Ursprache und in die
expressionistisch aufgefasste deutsche Sprache eriibrigt sich.
Der Freiburger Rundbrief hat sich im Jahre 1962 einge-
hend mit der vorherigen Auflage befasst.! Es bleibt zu
wiinschen, dass die Bibeliibersetzung von Buber/Rosen-
zweig in diesen neuen Auflagen neue Freunde und Bewun-
derer gewinnt. Clemens Thoma
1 Vgl. FrRu XIV (Nr. 53/56), 1962, S. 34-36. (Die Schrift-Uberset-

zung von Martin Buber und Franz Rosenzweig. Ein Buchbericht von
Karl Thieme.)

MARTIN BUBER: Eine Bibliographie seiner Schriften
1897-1978. Zusammengestellt von Margot Cohn / Ra-
fael Buber. Jerusalem 1980. The Magnes Press, Hebrii-
sche Universitit. Ausserhalb Israels durch: K.G. Saur,
Miinchen-New York-London-Paris. Grossformat, 160
Seiten.

Diese Bibliographie wurde auf Anregung und mit Unter-
stiitzung der Hebridischen Universitit Jerusalem und der
Israelischen Akademie der Wissenschaften anlisslich von
Martin Bubers hundertstem Geburtstag verfasst und in
der Handschriften- und Archivabteilung der Jidischen
National- und Universitédtsbibliothek vorbereitet.!

Sie will dem Forscher, dem Studenten und dem gebildeten
Leser den Zugang zu dem Werk Martin Bubers erleich-
tern. Die vorliegende Bibliographie umfasst ca. 1500
Eintragungen. Die Verdffentlichungen sind nach Jahren
geordnet, und innerhalb der einzelnen Jahre alphabetisch,
zuerst in lateinischer, danach in kyrillischer und zuletzt
in hebriischer Schrift.2

Die Bibliographie enthilt als Anhang vier Register:
(1) Titel-Index, (2) Fach-Index: Das Material ist nach
Hauptfichern eingeteilt und ein Register nach folgenden
Gebieten angelegt: Bibelwissenschaft, Erziehung, Chassi-
dismus, Judentum, Kunst und Literatur, Philosophie,
Psychologie, Politik, besonders das jiidisch-arabische Pro-
blem, Religion und Theologie, Soziologie, Sozialismus
und Zionismus. (3) Namen-Index, (4) Sprachen-Index:
In diesem Index werden Bubers Schriften in 16 Sprachen
aufgefiihrt, um den Zugang auch von diesem Aspekt
her zu erleichtern.t

Der vorziiglich gearbeitete und grossziigig angelegte Band
ist dem Inhalt und der Form nach eine besondere Gabe.
Er kann dem weltweiten Interesse an Bubers Werk und
den vielseitigen Gebieten seiner Schriften wertvolle Hilfe
und Anregung bieten. G.L.

1 Ibid. S. 10.
? Ibid. S. 9.

DIETMAR GOLTSCHNIGG: Mystische Tradition im
Roman Robert Musils. Martin Bubers »Ekstatische Kon-
fessionen« im »Mann ohne Eigenschaften«. Heidelberg
1974. Stiehm Verlag. 183 Seiten.

Der Verfasser der vorliegenden Studie kann durch subtile
und detaillierte Textvergleiche zeigen, in welcher Weise
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Bubers Frithwerk »Ekstatische Konfessionen« auf Musils
»Mann ohne Eigenschaften« Einfluss gewonnen hat. Da-
durch wird einmal mehr klar, in welchem Masse Bubers
Denken, in diesem Falle das Denken des vordialogischen
Buber, auch in die Geschichte der deutschen Literatur des
zwanzigsten Jahrhunderts gehdrt. Umgekehrt wird durch
die in der Form des offenen oder variierten Zitats er-
folgende Aufnahme der Buberschen Wendungen in den
»Mann ohne Eigenschaften« allerdings auch der Charak-
ter des vordialogischen Denkens Bubers beleuchtet. Denn
dass hier in der Tat eine Konnaturalitit gegeben war,
diirfte der Verfasser richtig erkannt haben.

Bernhard Casper, Freiburg i. Br.

JOSEPH GUTMANN (Hrsg.): The Temple of Solomon
Archaeological Fact and Medieval Tradition in Christian,
Islamic and Jewish Art. Montana 1976. Missoula. 198
Seiten.

Die fiinf Referate anlisslich der Jahrestagung der Society
of Biblical Literature in Chicago (1973) bieten einen un-
gewohnten, aber deswegen um so wertvolleren Zugang zu
den Vorstellungen iiber den Jerusalemer Tempel, wie sie
aus den literarischen und bildlichen Quellen sich ergeben.
Jean Oulette (S. 1-20) versucht, aus den archiologischen
Ausgrabungen in Palistina/Syrien die Grundstruktur des
Salomonischen Tempels zu beleuchten. In der frithchrist-
lichen und byzantinischen Kunst unterscheidet Stanley
Felber (S. 21-43) drei verschiedene Typen, wobei wohl
auch die Mosaikkarte von Madeba Erwihnung verdient
hitte. Die Echos aus der Kreuzfahrerzeit erhebt Walter
Cabn aus den Dokumenten der romanischen Kunst (S.
45-72). Priscilla Soucek (S. 73-123) leitet aus einem
weitgespannten Ficher die Bedeutung des Tempelplatzes
ab fiir die islamische Welt, wihrend der Herausgeber
des Bandes, Joseph Gutmann (S. 125-145) aus spanischen
Handschriften des 13.-15. Jahrhunderts die Darstellun-
gen der Tempelgerite als Sehnsucht nach dem messiani-
schen Tempel nachweist.

Das kleine, reich bebilderte Bindchen erschliesst dem Le-
ser dank einer fundierten Dokumentation in der Litera-
tur Perspektiven, die sonst nur schwer zuginglich sind,
und lisst zugleich spiiren, wie stark Jerusalem in den
Traditionen der drei grossen Religionen verwurzelt ist —
ein Beitrag zugleich fiir ein besseres Verstindnis gewisser
heutiger politischer Vorginge. Rudolf Schmid, Luzern

JACOB HABERMAN: Maimonides and Aquinas.
A Contemporary Appraisal. New York 1979. Ktav
Publishing House, Inc. XX und 289 Seiten.

Der Titel des Buches ist irrefilhrend, kann jedenfalls
irrefithren. Selbst der Untertite] »A contemporary ap-
praisal«, der in die richtige Richtung weisen soll, lisst
sich auch so verstehen, als solle eigens hervorgehoben
werden, dass es sich um eine historisch-kritische Bestands-
aufnahme unter umfassender Beriicksichtigung des jiing-
sten Forschungsstandes handele. Doch das ist nicht der
Fall. Im Grunde handelt es sich gar nicht um ein ge-
schichtswissenschaftliches Buch. Die beiden historischen
Gestalten, deren Namen den Titel ausmachen, erfiillen
die Funktion von Symbolen oder auch einfachen Sigeln,
die weniger fiir die Personen (und ihre geschichtliche
Leistung) als fiir eine geistige Grundhaltung stehen, die
auch sonst viele geteilt haben oder noch teilen, nimlich
jene, denen es um die Einheit oder Synthese von Ver-
nunft und Offenbarung zu tun ist. Da es um das histori-
sche Detail nicht geht, sind die beiden Kapitel (das II.
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und III. nach dem einfithrenden 1.), die die Synthese des
Maimonides und des Thomas von Aquin behandeln, ent-
sprechend — um nicht zu sagen erschreckend — kurz;
grossziigig gerechnet 7 und 3, zusammen 10 Seiten um-
fassend. Die Schwerpunkte liegen in den spiteren Ka-
piteln, deren III. und IV. den Versuch der Harmonisie-
rung von Glauben und Wissen und den Konflikt zwi-
schen Wissenschaft und Religion behandeln und von
denen zumindest zwei, das VI. und VIII. (Epilog), schon
durch die Themenstellung klar erkennen lassen, wofiir
der Autor sich einsetzt. Das erstere trigt die thesenartige
Uberschrift: »Die Eigenstindigkeit von Religion und
Philosophie ist ihrer Synthese vorzuziehen«; der Epilog
behandelt »Herbert Loewes Apologie des Traditionellen
Judentums« als »Unorthodoxe Verteidigung der Ortho-
doxie«; das VII. Kapitel stellt eine zusammenfassende
Wertung dar.

In fiinf Anhingen werden u.a. so wichtige Fragen be-
handelt wie die nach den Historikern der mittelalter-
lichen jiidischen Geistesgeschichte und nach dem Verhilt-
nis von Kant und Judentum.

Das Anliegen Habermans, der schon im Vorwort von
Joseph L. Blau — fast entschuldigend — dem Fideismus
zugeordnet wird (muss man sich oder andere dafiir ent-
schuldigen?), ist die Rettung der Uberverniinftigkeit der
— jiidischen — Offenbarungsreligion. Von daher muss jede
Synthese, die darauf angelegt ist, Vernunft und Offen-
barung in Einklang zu bringen, zwangsliufig als suspekt
erscheinen. Dies bedeutet jedoch keinen platten Irratio-
nalismus. Das (natiirliche) menschliche Wissen (Vernunft,
Verstand) hat seinen Bereich, fiir den es zustindig ist,
in dessen Grenzen es gilt; und diese (Selbst-)Beschrin-
kung der Vernunft erscheint in der Sicht des Autors ge-
rade als besonders verniinftig — ungeachtet dessen, dass
dann fiir die Offenbarungswahrheiten doch nurmehr eine
wider- oder doch iiberverniinftige Annahme ibrig-
bleibt. Gelegentlich scheint das — letztlich an Kant orien-
tierte — Pathos der Niichternheit in dem fiir den From-
men zweifellos begliickenden Gefithl begriindet zu sein,
darin den Schliissel gefunden zu haben, sich als Mensch
der Gegenwart, einer zumindest nach aussen hin der Ra-
tionalitit verschriebenen Zeit, ungehemmt den ungeheu-
ren Schitzen der jiidischen Tradition und dem Gefiihl
hingeben zu k&nnen, daran Anteil zu haben. »Da die
Schule der philosophischen Analyse dazu beigetragen hat,
die Hirngespinste des Scholastizismus [eines Maimonides
oder Thomas?] hinwegzufegen, die die biblischen Einsich-
ten itber Gott und Mensch verdunkelten, sollten Theisten
diese Bewegung nicht als Gegenspieler ansehen, sondern
als einen Verbiindeten, der dem modernen Menschen
helfen kann, zu einem in intellektueller Redlichkeit griin-
denden Glauben zu finden« (S. 116).

Es hat den Anschein, dass ein tiefes Misstrauen und eine
(vielleicht mehr oder weniger latente) elementare Ab-
neigung gegen jede Geistigkeit, die in der Vernunft den

- Angelpunkt einer ansatzweise verwirklichten Einheit des

Menschen und der Menschheit sicht und — in guter auf-
klirerischer Tradition — von diesem Ausgangspunkt aus
Schranken abbauen und Gemeinsamkeit etablieren will,
den Autor dazu gefiihrt hat, einen um die jiidische Philo-
sophiegeschichte so verdienten Mann wie Julius Gutt-
mann in ganz unqualifizierter Weise anzugreifen (S.
156 f.). Es gibt sicherlich Fehleinschitzungen Guttmanns,
auch solche aufgrund von Befangenheit (wer wire frei
davon). Doch unklar ist er im grossen und ganzen sicher-
lich nicht. Ein Vorwurf wie der: »Ist Dunkelheit Tiefe,
dann (freilich) nimmt er den ersten Platz einc, klingt des-
halb gehissig.



Begibt man sich auf die — gemeinsame — Basis der Ver-
nunft, so bewegt man sich auf einen »Ausgleich« zu, fin-
det leicht eine Gruppenunterschiede einebnende »Nivellie-
rung« statt, die anscheinend nicht sein soll. In dieser Sicht
geschieht die Rettung der Offenbarung nicht — abstrakt —
um ihrer selbst willen, sondern um der Hoherwertigkeit
des jiidischen Propriums willen: »Das Judentum stellt so-
mit einen hoheren Rang auf der Leiter der religitsen
Wahrheit dar« als das Christentum, dessen Lehre im sel-
ben Kontext unter Hinweis auf das Jesu-Wort »Wenn
ihr nicht werdet wie die Kinder« als eine »Kindergarten-
Lehre« eingestuft wird, »wie sie fiir eine Kindergarten-
Klasse notwendig« sei (S.127). So im Zusammenhang
der Besprechung der Apologetik Herbert Loewes; nach-
dem — paradoxerweise — zuvor vermerkt worden ist, dass
dieser die Bergpredigt als Hohepunkt (sittlich-religioser)
Lehrverkiindigung bezeichnet habe, von Jesus vielleicht
auch praktisch erreicht, aber untypisch fiir das mittlere
Christentum (S. 120).

Wie zuvor in einer harschen Guttmann-Kritik, so kulmi-
niert auch hier die Auseinandersetzung in einer Polemik
gegen einen bestimmten Reprisentanten der (emotional
abgewiesenen) Geistigkeit. Diesmal ist es Franz Rosen-
zweig, dessen eindringende geistige Bemiihungen, wie
sie im »Stern der Erlésung« niedergelegt sind, beiliufig
als »nettes, pseudoeloquentes Gerede« iiber Judentum
und Christentum hingestellt wird (S. 126). Auch dieser
Ausfall ist unqualifiziert und ganz iberfliissig. So wird
man Rosenzweigs Anstrengungen, nun nicht auf der
Basis der Vernunft, sondern unzweideutig auf der der
Offenbarung — d.h. theologisch — im Verhiltnis von
Judentum und Christentum so etwas wie Partnerschaft
(und das schliesst eine gewisse Gleichrangigkeit ein) durch
Herausarbeitung einer Angewiesenheit des einen auf den
andern zu stiften, d.h. zu Positionen zu kommen, die
die Anerkennung hochster religioser Wiirde des andern
begriinden, nicht gerecht. Man muss den Vorstellungen
Rosenzweigs nicht anhingen, um die grosse Bedeutung
(Millionen von Menschen denken und fiihlen religids),
den hohen Rang und das wahrhaft menschliche Ethos
solcher geistiger Anstrengung anzuerkennen.

Alles in allem ist Habermans Buch trotz allem ein lesens-
wertes Buch. Der Autor ist historisch durchweg gut in-
formiert (wenn auch wichtige jiingere Titel zu einschligi-
gen Themen unberiicksichtigt bleiben) und engagiert. Ge-
rade dies — das Engagement — ist ein auszeichnender Zug
seiner Arbeit, der sie besonders interessant und bei allen
Vorbehalten im einzelnen aufs Ganze gesehen auch
schitzenswert macht. Hermann Greive, K6ln

HANS HERMANN HENRIX: Jiidische Liturgie. Ge-
schichte — Struktur — Wesen. Quaestiones disputatae Band
86. Freiburg 1979. Verlag Herder. 160 Seiten.

Wer durch den anspruchsvollen Titel und Untertitel die-
ses Buches seine Erwartungen hochgespannt hat, wird am
Schluss einen sehr informativen Uberblick iiber den Syn-
agogengottesdienst haben. Von Geschichte und Wesen an-
derer Liturgien wie z.B. Beschneidung, Sabbatfeier,
Pesach und vieles anderen ist kaum die Rede. Das eher
nicht systematische und auf einzelnen Referaten beruhen-
de Werk geht auf eine Tagung vom 16. bis 19. Mirz
1978 in Aachen zuriick.

Fiir fiinf der zehn Abhandlungen zeichnet der Gelehrte
und Liturgiewissenschaftler des Reformjudentums Jakob
J. Petuchowski. Seine Beitrige tasten in ihrer Gesamtheit
die zum Thema Synagoge interessierenden Fragen ab,
z. B. wie die Synagoge entstanden ist, Vergleich und Dif-
ferenzpunkte zum Tempel, der Synagogengottesdienst im

Laufe der Geschichte, die Dialektik von kawwanab (dem
frei Spontanen) und g¢iba‘ (dem Festgelegten) als Grund-
impuls der (synagogalen) Liturgieentwicklung, Liturgie-
reform und reformierte Liturgien im Judentum. Zwei
Referate geben einen beachtenswerten und theologisch
hilfreichen Uberblick tiber Form und Inhalt des in der
Synagoge proklamierten »Hore Israel« (Schema®) mit
seinen Benediktionen und des Achtzehngebetes. — Spe-
ziell Interessierten gibt Jobann Maier eine kleine Hand-
reichung zu Geschichte und Gattung des Pijjut, der syn-
agogalen Poesie. In einem zweiten Beitrag versucht der
Autor mit Hilfe der Tempelrolle von Qumran in den
frithjiidischen (Tempel-)Kult mehr Licht zu bringen. Da-
bei gilt ein Augenmerk den Briicken zur synagogalen
Frommigkeit und Liturgie. Wenn nach dem Autor jii-
dische und dhristliche Frémmigkeit und Liturgie sich
letztlich im Heilsweg, Tora und Christus, unterscheiden,
dann werden fundamentale Verweisungszusammenhinge
berithrt. — Clemens Thoma untersucht die jiidische Syn-
agogenliturgie auf ihr biblisches Erbe. Anhand des in
Neh 9-10 geschilderten Buss- und Gelobnisgottesdienstes
werden einzelne Elemente wie Lobpreis Gottes, Glau-
bensbekenntnisse, Vereinigung mit der himmlischen Litur-
gie, Einbeziehung von Vergangenheit und Zukunft als
exemplarisch fiir die spiteren nachbiblischen Synagogen-
gottesdienste beleuchtet. Die nach Wort und Geist in der
Bibel verwurzelte Synagogenliturgie konnte man »als
eine religios-bewusste und gezielte Adaption der bibli-
schen Offenbarung fiir den Alltag bezeichnen« (65). In
seinem Beitrag »Die jiidische Liturgie und die Kirchen«
gibt Clemens Thoma mit feinem Gespiir detaillierte Hin-
weise fiir den jidisch-christlichen Dialog, vor allem im
Hinblick auf gemeinsames Beten. So legt er z.B. dar,
wie Christen dem Schittuf-Vorwurf (Verdunkelung oder
Verundeutlichung des biblischen Monotheismus) begegnen
sollten. Zum Abschluss gibt Hermann Reifenberg nicht
nur eine umfassende Zusammenschau der vorgetragenen
Gedanken und Perspektiven, sondern zugleich auch zu-
kunftsweisende Anregungen.

Neben der breiten Information und geistigen Durchdrin-
gung der Synagogenliturgie ist der Wert des Buches an
den versuchten Anfingen jiidisch-christlicher Begegnung
auf liturgischem Gebiet zu ermessen, zu denen entschei-
dend und prigend auf dem Aachener Symposium nicht
nur Reden iiber gottesdienstliche Feiern gehért haben,
wie auch an dem, was aus diesen Anfingen kiinftighin
sich weiterentwickeln wird. Es wire bestimmt begriissens-
wert, wenn nach einer Reihe weiterer Tagungen aus dem
erarbeiteten Material mehr systematisch und umfassender
iiber Geschichte, Struktur und Wesen jiidischer Liturgie
geschrieben werden konnte. Ludwig Hauser, Modling

RIVKA HORWITZ: Buber’s Way to »I and Thou«.
An Historical Analysis and the First Publication of Mar-
tin Buber’s Lectures »Religion als Gegenwart«. Heidel-
berg 1978. Verlag Lambert Schneider. 320 Seiten.

Kenner des Werkes Martin Bubers wissen seit langem,
dass der Ubergang von Bubers frithem »mystischen« zu
dem spiteren dialogischen Denken sich nicht in einem
plotzlichen Bruch, sondern in einem allmihlichen Uber-
gang vollzog. Das Werk »Ich und Duc selbst ist fiir den,
der Bubers (Euvre in seiner ganzen Breite kennt, Zeug-
nis dieses Ubergangs.

Rivka Horwitz kommt nun das grosse Verdienst zu, die-
sen Ubergangs erstmals aus den Archivalien des Martin-
Buber-Archivs ziemlich liickenlos dargestellt und meister-
haft interpretiert zu haben.
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Im ersten Teil ihres Werkes versffentlicht Rivka Hor-
witz zudem die gesamte Vorlesung »Religion als Gegen-
wart«, die Buber von Januar bis Mirz 1922 im Freien
Jiidischen Lehrhaus Franz Rosenzweigs in Frankfurt
hielt. Diese kann also nun erstmals mit dem Text von
»Ich und Du« verglichen werden. Dabei zeigt sich schon
bei einer oberflichlichen Lektiire deutlich, dass diese Vor-
lesungen, die allgemein als die Keimzelle von »Ich und
Du« gelten, von zentralen Gedanken des spiteren Wer-
kes noch weit entfernt sind. Weder der Dialog noch die
Sprache spielen in diesen Vorlesungen eine Rolle, so ur-
teilt Frau Horwitz (35). Wichtig erscheint mir, dass auch
das Frage- und Antwortspiel zwischen Buber und den
Horern an mehreren Stellen mit wiedergegeben wird.
Die Rede »Vom Ich und Du« taucht, so weit ich sehe,
in diesem Text {iberhaupt zum ersten Mal nicht bei Bu-
ber, sondern in der Frage eines Horers auf (87).

Im zweiten Teil ihrer Arbeit entfaltet Rivka Horwitz
die Geschichte und die Entwicklung von »Ich und Du«
im Werke und Denken Bubers aus den Archivalien mit
einer geradezu archiologischen Akribie. Man kann nur
bewundern, wie die Autorin hier Textschicht um Text-
schicht wie bei einem kostbaren vielschichtigen Gewebe
voneinander 16st und jeweils nach der Bedeutung einzel-
ner Begriffe in einzelnen Kontexten fragt. Die Entwick-
lung des Denkens Bubers von einem frithen, auf den
5. Februar 1918 zu datierenden Plan iiber die Lehrhaus-
vorlesung, das Manuskript und schliesslich die Druck-
fahnen bis hin zu dem endgiiltigen Text von »Ich und

Du« wird dabei in ihren verschiedenen Stadien iiberaus
deutlich.

Die wichtigsten Ergebnisse der minutidsen Untersuchung
sind:

1. Dass Buber entgegen dem, was man aufgrund seiner
eigenen Angaben in »Zur Geschichte des dialogischen
Prinzips« vermuten konnte, Ferdinand Ebners »Das
Wort und die geistigen Realititen« sehr gut kannte, als
er »Ich und Du« schrieb. Rivka Horwitz schitzt den
Einfluss, der von Ebners Denken auf die Konzeption
von »Ich und Du« ausging, sehr hoch ein. Und sie kann
das im einzelnen denn auch plausibel machen (172-182).
2, Vertritt Frau Horwitz die m. E. richtige These, dasg
der Schritt zu dem dialogischen Denken, so wie es sich
iiber »Ich und Du« hinaus im spiteren Werk Bubers ent-
faltete, erst durch eine Korrektur méglich wurde, die
Buber in der Begegnung mit Franz Rosenzweig wider-
fuhr. Die Kapitel I1I-VI des zweiten Teils der Horwitz-
schen Arbeit stellen Kabinettstiicke historischer For-
schung dar. Und zugleich beweist die Autorin in ihnen
eine iiberaus genaue Beobachtungsgabe. Insbesondere das
Kapitel V (214-215), in welchem gezeigt wird, wie sich
einzelne Begriffe von der Vorlesung zu dem Buch hin
verschieben (Verwirklichung, Richtung; dagegen Begeg-
nung, Sprache) darf als Meisterwerk der Beschreibung
eines historischen Umbruchs gelten; ~ eben jenes Um-
bruchs, der sich unter dem Einfluss Rosenzweigs in Bu-
bers Denken im Sommer und Herbst 1922 vollzog.

Was mir hinsichtlich des Gesprichs zwischen Judentum
und Christentum wichtig erscheint, ist der Hinweis auf
die Differenz zwischen der (eher Buberschen) Behaup-
tung der absoluten Prioritit des Ich-Du-Verhiltnisses,
innerhalb dessen denn auch Gott erst begriffen wird
(234) und der - Rosenzweigschen — absoluten Voraus-
setzung der Schopfung des Schopfers, innerhalb deren
das Ich-Du-Verhiltnis sich allererst entfalten kann. Die-
ser Riickgang auf die Schdpfung des Schépfers, aufgrund
deren denn auch erst Offenbarung als Offenbarung er-
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fahren werden kann, war ja schon am Ende der zwan-
ziger Jahre der Weg, auf dem Juden und Christen sich,
z. B. in der Zeitschrift »Die Kreatur«, in einer gemein-
samen Frommigkeit finden konnten. Als Ergebnis der
iiberaus verdienstvollen Untersuchung von Rivka Hor-
witz bleibt hier fiir unsere Gegenwart die Frage, ob die-
ser Weg etwa in der Artikulation einer gemeinsamen
Ethik, welche auf die Gegebenheit der Schépfung zuriick-
geht, nicht heute aufgenommen und weitergegangen
werden kann. Bernhard Casper, Freiburg i. Br.

NEHEMJAH KALOMITI: The War of Truth, edited
with Introduction, Exposition and Notes by Pinchas
Doron, KTAV Publishing House, Inc., New York 1978.
147 Seiten (engl.); 141 Seiten (hebr. Text); 60 Seiten
(hebr. Anmerkungen).

Pinchas Doron stellt in seinem Buch eine spatmittelalter-
liche, jiidische religionsphilosophische Schrift vor, der
Manuskript 278 der Palatine-Kollektion des Vatikans
zugrunde liegt, »Milchemet ha-Emet«, der Krieg der
Wahrheit. Die 1418 beendete Arbeit stammt wohl, wie
der Herausgeber nachweist, von Nehemjah Kalomiti,
einem gelehrten Rabbi der Insel Kreta, der etwa zwi-
schen 1360 und 1430 gelebt hat. Die Insel, damals Can-
dia genannt, war unter venezianischer Herrschaft, die,
nach kriegerischen Auseinandersetzungen und Aufstin-
den, der Insel eine wirtschaftliche und kulturelle Bliite
bescherte.

Aus verschiedenen, auch einander widersprechenden Quel-
len geht hervor, dass die Juden in ihrem Viertel an der
Kiiste im Norden und Westen der Hauptstadt Candia
ein reges Handelsleben fithrten, fiir den Schutz des Ha-
fens zu sorgen hatten und vor allem die Landwirtschafts-
giiter der jidischen Bauern im Siiden des Landes aus-
filhrten, wobei ihre Beziehungen zu anderen jiidischen
Gemeinden im Mittelmeerraum giinstig waren. Kreta
erhob zeitweise ein Viertel seiner Steuern von Juden,
obwohl sie nur etwa zwei Prozent der Bevolkerung aus-
machten. Auch sonst wurde von den Juden ein Ubermass
an Abgaben gefordert. In der Stadt Candia gab es drei
Synagogen mit griechischen Namen. Texte von Takka-
not, Vorschriften, sind vorhanden, die religiése Dinge
betreffen, so das Verbot, Heiden zu betriigen oder Wi-
sche und Geschirr in der Mikwe, dem rituellen Tauchbad,
zu waschen, ferner Gebote der Kaschrut, Speisenreinheit
und der sexuellen Moral.

Das Manuskript des »Krieges der Wahrheit« umfasst 87
Blitter in hebriischer Quadratschrift, die in je zwei
Kolumnen angeordnet sind, entsprechend dem in Reim-
paaren verfassten Text. Einige verschonernde Schnérkel
und Randbemerkungen werden von Pinchas Doron be-
sonders beschrieben. Ein Schlussgedicht ist offensichtlich
spiter angehingt. Fiir die Herstellung des Textes hat
der Herausgeber einen Mikrofilm benutzt; alle Unsicher-
heiten und Konjekturen wurden vermerkt, auf die sich
Fussnoten unter dem hebriischen Text bezichen.

»Der Krieg der Wahrheit« ist eine Art Enzyklopidie
des Judentums in gereimter Prosa. Am Schluss jedes Ab-
schnittes folgt eine Summa als rhythmisches Gedicht. Die
dichterische Form des Werkes ist wenig anspruchsvoll,
die zweite Zeile fiigt der ersten meist wenig hinzu, die
Reime sind oft gewollt. Es ist der typische maqama-
Stil, der im arabischen Raum seit dem 10, Jahrhundert
zunichst besonders fiir witzige Dialoge iiblich war. Die
Einleitung ist eine Allegorie iiber einen Krieg zwischen
den Bésen mit ihrem Fithrer, der Falschheit, und den
Gerechten mit ihrem Konig, der Wahrheit. Wahrheit
siegt, zieht sich dann aber in die Einsamkeit zuriick und



diskutiert mit anderen Eremiten iiber religidse Themen.
Fiir diesen Teil des Werkes konnte keine Vorlage ge-
funden werden, sie ist vielleicht originaler Beitrag des
Autors. Die iibrigen Kapitel, die Umkehr, Askese, Liebe
und das Wesen der Seele behandeln, basieren in der
Hauptsache auf Werken dreier Autoren, Ibn Gabirol,
Bachja und Moses de Leon, sowie auf der hebriischen
Version der Erzihlung »Der Prinz und der Ménche.
Seine Quellen zitiert Kalomiti zum Teil fast wortlich,
varilert aber auch, lisst Teile willkiirlich aus, erweitert
auch gelegentlich. Besonderes Gewicht legt der Autor auf
die Schlusskapitel, in denen er esoterische »Geheimnisse«
enthiillt. Das letzte Kapitel, »Die kommende Welts,
geht mehr als gewdhnlich iber die Vorlage hinaus, greift
auf iltere Quellen zuriick und bringt wohl auch Eigenes.
Nach seiner interessanten Einleitung bringt Pinchas Do-
ron eine detaillierte Inhaltsangabe, wobei er in zahl-
reichen Fussnoten alles erreichbare Vergleichsmaterial
heranzieht, das als Quelle oder Vorlage gedient haben
konnte. Es folgen eine Bibliographie und verschiedene
Indices. Die andere Seite des Buches beginnt mit dem
hebriischen Text, woran sich die Anmerkungen auf he-
briisch anschliessen.

Pinchas Doron hat einen Text aus verborgenen Schatz-
kammern auf ansprechende Art zuginglich gemacht und
kommentiert, einen Text, der zeigt, wie Juden im Mittel-
alter auch auf einer fernen Mittelmeerinsel am allgemei-
nen jiidischen Geistesleben lebendigen und titigen Anteil
nahmen. Annemarie Mayer, Tiibingen

STEREN T. KATZ: Jewish Ideas and Concepts. New
York 1977. Verlag Schochen Books. 326 Seiten.
Bekanntes und Unbekannts fiigen sich in dem Werk von
Steren T. Katz zu einer iusserst gelungenen Kohirenz.
Das Buch »Jewish Ideas and Concepts« ist ein grundle-
gender Umriss des jiidischen Denkens und somit eine
exzellente Einfithrung in das Wesen des Judentums, die
iiber die iibliche Schuljudaistik hinausgeht. Thematisch
unterteilt der Verfasser das Werk in drei Teile: »Gotte,
»Mensch« und schliesslich »Gott und der Jude«.

Im ersten Abschnitt (3-98) gibt der Verfasser eine Schil-
derung der gottlichen Wesensart, wie sie in allen Medien
des jiidischen Schrifttums reflektiert wird, gleich, ob nun
eine »creatio ex nihilo« oder eine Schdpfung aus einer
»materia prima« angenommen wird. Den Abschluss des
ersten Teiles bildet eine gut durchdachte Betrachtung
iiber die Umschreibung des gottlichen Namens und iiber
den Anthropomorphismus.

Der zweite Teil (99-122), der vom Verfasser »Mensch«
genannt wird, beschreibt das Wesen und Ziel des Men-
schen in der Sicht der Bibel und des Talmuds. Dieser —
ebenso wie der erste — reichlich mit Zitaten belegte Teil
schliesst mit einer Betrachtung iiber Siinde und Reue,
Vergeltung und Tod.

Der dritte Teil »Gott und der Jude« (135-248) beginnt
mit einer Definition des Phinomens »Judaismus«. Wie
im ersten Teil Gott wird auch der Judaismus (135-156)
im Lichte der verschiedenen Genres des jiidischen
Schrifttums gezeigt. Es folgen dann kurze Abhandlungen
iiber den »Bund«, die »Erwihlung«, die »Offenbarunge«,
die »Tora« und die »Mizwot« sowie iiber »Frémmig-
keit«, »Lehre« und »Kiddusch ha’Schem«.

Diese wertvolle Arbeit ist ausgestattet mit einer reichli-

chen Liste von Anmerkungen, einem griindlichen Glossa-

rium und einer Bibliographie. All das macht das Buch
nicht nur zum Standardwerk fiir den »Spezialisten,
sondern auch zu einem guten und handlichen Nachschla-
gewerk. Jacob Allerhand, Wien

GERTRUD KOLMAR: Eine jiidische Mutter. Miinchen
1978. 2. Aufl. K&sel-Verlag. 274 Seiten.
In der »Nachbemerkung« von Friedhelm Kemp zu der
einzigen grosseren erzihlenden Arbeit der als Lyrikerin
bekannten Gertrud Kolmar — einem der Opfer des Mas-
senmordes an den Juden - ist eigentlich alles gesagt: Die
Erzdhlung aus dem Nachlass wurde zuerst 1965 unter
dem auf Verlangen von Gertrud Kolmars Schwester ver-
kiirzten Titel »Eine Mutter« verdffentlicht. Die Nieder-
schrift selbst stammt aus den Jahren 1930/31. Kemp hat
recht, wenn er sagt, allen Versuchen der Dichterin, sich
im Medium der Prosa auszudriicken, sei nicht jener Rang
und jene Hohe des Gelingens zuzusprechen, die sie als
Lyrikerin (»Das lyrische Werk«, K&sel 1960) immer wie-
der erreicht. Anderseits sei um dieses lyrischen Werks
willen alles, was diese ausserordentliche Frau in ihrer
Verborgenheit fiir sich zu Papier gebracht hat, bedeutsam
und aufschlussreich. Die Erzihlung spielt im Berlin der
zwanziger Jahre — bei aller spitexpressionistischen Aus-
druckskraft vom Gegenstand her eine eher kolportage-
artige Geschichte: Entfilhrung, Vergewaltigung und Tod
eines kleinen Midchens, des Tochterchens einer nicht mehr
ganz jungen Witwe aus der missgliickten Ehe mit einem
christlichen Mann. Die Liebe zu dem Kind, die Angst
und der Schmerz um das arme Opfer, dem die Mutter
selbst die Leiden verkiirzt, werden ergreifend dargestellt.
Der zweite Teil ist beherrscht von der fast besessenen,
erfolglosen Jagd nach dem Titer. Wir kennen die Griinde
nicht, die Gertrud Kolmars Schwester veranlasst haben
mochten, auf der Streichung des Beiwortes »jiidisch« im
Titel zu bestehen. Doch stellt sich die Frage, was an die-
ser Mutter jiidisch sei, — ausser dass sie eben eine Jiidin
ist, eine geborene Jadassohn aus Westposen. Fiir die
christlichen Schwiegereltern ist sie eher eine »Medeac,
eine »Megire« als eine Judit oder Ester. In ihrer Sorge
um das verschwundene Kind betet sie: »O Gott, o Herr,
ich glaube an dich! Ich bin jahrelang nicht in den Tempel
gegangen ...« Dann wieder in ihrer Verzweiflung: »Es
gibt keinen Gott, es gibt nichts«. Sie erinnert sich einer
jidischen Trauung: Der Prediger im Ornat der Reform-
gemeinde hielt seine Rede von Goethe und Schiller, von
Schopenhauer und Kant. Und jemand lobte ihn: »Er hat
ganz prachtvoll gesprochen, gar nicht, als ob es ein jidi-
scher Geistlicher wire.« Sie denkt an ein Gesprich mit
dem nun schon seit einem Jahr toten Kind, und wie sie
ihm, das wie die anderen Kinder »in die Kirche« gehen
mochte, vom »Tempel« erzihlt und von »Simchas
Thord«, dem Tag der Gesetzesfreude. Sie liest fliichtig in
einer Bibel »mit dem goldenen siebenarmigen Leuchter
draussen, den schdnen Bildern drinnen«. Besuche im
»Tempel« bringen ihr keine Ruhe. Dann, im Gesprich
mit dem Rechtsanwalt, der ihr helfen soll, den Verbre-
cher zu finden, und der ihr Rachsucht vorwirft, der Aus-
bruch: »Und wenn es so wire. Ist das denn unnatiirlich?
Man hat mir mein Kind zerfleischt. Ich bin keine Chri-
stin... Ich bin Jiidin und eine Mutter.« — Sie bekommt
ihr Recht nicht, sie geht ins Wasser. Dass ein Unfallopfer,
{iber das ein »Zeitungsausschnitt« abschliessend berichtet,
der Titer war, Gott also die Rache vollzogen hat, kann
man nur ahnen. — Ist, was diese Mutter denkt und tut,
nun »typisch jiidisch«? Wohl kaum, ausser man hielte ein
bis zur Rachsucht gesteigertes Verlangen nach Gerechtig-
keit dafiir. Vielleicht wollte Gertrud Kolmars Schwester
das gerade vermeiden. Noch einmal Friedhelm Kemp:
»Man mdchte geneigt sein, den dokumentarischen, den
Zeugnis-Wert dieser Erzihlung hoher einzuschitzen als
ihren literarischen Eigenwert.«

Paulus Gordan OSB, Beuron/Salzburg
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WERNER GEORG KUMMEL u.a. (Hrsg): Judische
Schriften aus hellenistisch-romischer Zeit. Giitersloh
(Mohn) Band 1, Lieferung 2: Nikolaus Walter: Frag-
mente jiidisch-hellenistischer Historiker (1976); Band 1,
Lieferung 3: Christian Habicht: 2. Makkabierbuch
(1976); Band 4, Lieferung 1: Eva Osswald: Das Gebet
Manasses; Adam S. van der Wonde: Die fiinf syrischen
Psalmen (1974); Band 4, Lieferung 2: Svend Holm-
Nielsen: Die Psalmen Salomos (1977); Band 5, Lieferung
2: Egon Brandenburger: Himmelfahrt Moses; Ulrich B.
Miiller: Die griechische Esra-Apokalypse; A.F. J.Klijn:
Die syrische Baruch-Apokalypse (1976).

Die dringend benétigte wissenschaftlich fundierte Kom-
mentierung und Ubersetzung der jiidischen Schriften aus
hellenistisch-rémischer Zeit erscheint sporadisch. Die vor-
liegenden Lieferungen zeigen, dass die Absprachen zwi-
schen Herausgebern und Autoren sich bis in methodische
(text~, literatur- und theologiegeschichtliche) Details hin-
ein erstrecken. Es liegen daher zuverlidssige Ubersetzun-
gen und Einleitungen zu denselben vor. Kurz heraus-
gegriffen seien im folgenden das 2. Makkabierbuch (Ha-
bicht), die Himmelfahrt Moses (Brandenburger), die grie-
chische Esra-Apokalypse (Miiller) und die syrische Ba-
ruch-Apokalypse (Klijn).

Christian Habicht liefert eine vorziigliche Einfithrung ins
2. Makkabierbuch. Auch die Ubersetzung bietet kaum
(ausser etwa 2 Makk 7, 6) Anlass zu ernsthaften Einwin-
den. Habicht unterscheidet vier Verfasser bzw. Schichten
von 2 Makk: Jason von Kyrene, den Zusammenschneider
(Epitomator) des Jason-Werkes, einer oder mehrere Be-
arbeiter der Epitomi und die beiden Festbriefe (2 Makk
1, 1-10a: aus dem Jahre 124 v.Chr. und 2 Makk 1,
10b-2, 18: eine spite Konstruktion). Mit Recht hilt er
2 Makk 7 nicht als das Werk des Epitomators, sondern
eher eines palistinensischen Juden. Die literatur- und
geistesgeschichtliche Lage, die aus 2 Makk spricht, cha-
rakterisiert er so: »Die Einzigartigkeit von 2 Makk liegt
darin, dass das Buch durch zwei einander scheinbar
widersprechende Wesensziige charakterisiert wird. Es ist
ebensosehr ein lebendiges Zeugnis unverfilschten jiidi-
schen Glaubens wie ein beredtes Zeugnis griechischer Hi-
storiographie . . . Theologiegeschichtlich ist das Buch rein
jidisch, literaturhistorisch eher vornehmlich griechisch«
(185). Die frithesten Abschnitte von 2 Makk stammen aus
etwa 160 v. Chr., die spitesten Zufiigungen aus etwa 50
v. Chr. (vgl. die ganze Einleitung S. 167~198).

Die Abfassungszeit der Himmelfahrt Moses (Assumptio
Mosis; AssMos) ist nach Egon Brandenburger »zwischen
4 v.Chr. und 30 n.Chr. ziemlich sicher bestimmbar«
(60). Die Gattung Testament sei in diesem Werk »im
Sinne einer Apokalypse, eben als Offenbarung verbor-
gener Zukunft, umgeprigt worden« (61). Diese Apoka-
lypse ist z. B. fiir das Verstindnis der neutestamentlichen
Johannesapokalypse von grundlegender Bedeutung. Apo-
kalyptische Topoi und Ausdrucksweisen, die in beiden
Werken vorkommen, verhelfen zum leichteren Finden des
zentralen Aussagewillens der Johannesapokalypse (vgl.
AssMos 7,16 mit Apk 4,11; 5,11 und AssMos 10, 1-10
mit Apk 21, 1-5 u.8.). Es ist schade, dass Brandenburger
die Einfithrung (59-67) und den Anmerkungsteil gar kurz
darlegte. Etwa das vielverhandelte Verhiltnis von
AssMos 9 (Taxo) zu AssMos 10 (Endherrschaft Gottes)
kommt so zuwenig zum Tragen.

Die von Ulrich B. Miiller bearbeitete griechische Esra-
Apokalypse (ApocEsr) stammt aus dem 2. Jh. n. Chr.
und weist starke Verwandtschaften mit dem 4. Esrabuch
und der syrischen Baruch-Apokalypse — und damit auch
zu neutestamentlichen Abschnitten — auf. Die urspriing-
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lich jiidische Schrift erfuhr viele christliche Uberlagerun-
gen. Auffillige Ziige sind das Aufgreifen des Theodizee-
problems in der Form eines Rechtsstreites mit Gott (2,7 f.;
4, 1-4), die Wertungen der Nichtjuden (z. B. ApcEsr 3,6)
und die Schilderungen des Straforts und der Qualen der
Frevler (4, 5-5, 28).

Die syrische Baruch-Apokalypse (syrBar) erhielt zwi-
schen 100 und 130 n.Chr. ihre Endgestalt. SyrBar sei
nach 4 Esr verfasst worden. Die von A. F. J. Klijn ge-
gebene Begriindung, syrBar enthalte »doch eine weit fort-
geschrittenere theologische Reflexion« als 4 Esr (114), ist
allerdings dafiir nicht stichhaltig.

Es gibe noch mehr kleinere Einwinde gegen die bespro-
chenen und nicht besprochenen Lieferungen. Sie wiegen
aber fast nichts im Vergleich zur Dankbarkeit, die man
angesichts dieser Editionen den Herausgebern und Be-
arbeitern dieser wichtigen friihjiidischen Texte gegeniiber
empfindet. Clemens Thoma

LEO LANDMAN (Hrsg.): Messianism in the Talmudic
Era, selected with an Introduction by Leo Landman. New
York 1979. Ktav Publishing House, Inc. 518 Seiten.

Es war eine vorziigliche Idee, wissenschaftliche Artikel aus
vielen Jahrzehnten iiber den jiidischen Messianismus aus
der Feder jiidischer und nichtjiidischer Autoren in einem
Sammelband zusammenzufassen, zumal der Herausgeber
auch Aufsitze beriicksichtigt, die sonst schwer zu finden
wiren. Landman ordnet das Material nach folgenden Ge-
sichtspunkten: Der Ursprung des jiidischen Messiasglau-
bens, natiirlicher und iibernatiirlicher Messianismus, die jii-
dische und die christliche Lehre vom Messias, die zwei
Messiasse, Messianische Phinomene. Die vom Herausge-
ber aufgenommenen Artikel datieren von 1897 (J. Drum-
mond) bis 1975 (Josef Heinemann). Am Ende des Bandes
findet sich eine niitzliche Bibliographie einschligiger Ar-
tikel, wobei der Herausgeber nicht auf Vollstindigkeit
Wert legen konnte. Wir vermissten hier vor allem die
Studie von Shemaryahu Talmon: Typen der Messiaser-
wartung um die Zeitenwende (Probleme biblischer Theo-
logie, G. v. Rad z. 70. Geburtstag, Miinchen 1971, S. 571
bis 588), ferner eine Reihe von Aufsitzen in: Zukunft in
der Gegenwart, hg. v. C. Thoma (Bern 1976). An Biichern
hitte erwihnt werden konnen: Samson H. Levey, The
Messiah: An Aramaic Interpretation (Cincinnati 1974),
um nur ein paar Beispiele anzufiihren.

Die Einleitung von Leo Landman ist sehr instruktiv; er
hat das von ihm untersuchte Material in die gleichen Ka-
pitel eingeteilt, unter denen er spiter seine Auswahl der
Artikel gruppiert. Besonders interessant ist in diesem Zu-
sammenhang die Interpretation der Talmudstelle Schab-
bat 116a-b als ein Beispiel fiir jiidisch-christliche Polemik.
Ein anderes fiir den christlich-jiidischen Dialog bedeu-
tungsvolles Thema ist die korrekte Ubersetzung des Ter-
minus Bar’Endsch. Im Aramiischen bedeutet dieser Aus-
druck nur »Mensch«, nicht Menschensohn in einer escha-
tologischen Dimension.

In diesem Buche finden sich Artikel iiber alle Aspekte des
jiidischen Messianismus: Grundsatzartikel wie »The Ori-
gin of the Idea of the Messiah« (von S. Zeitlin) sowie Spe-
zialuntersuchungen iiber die Lehre von den 2 Messiasge-
stalten in der sektiererischen Literatur zur Zeit des 2. Tem-
pels (J. Liver, J. Heinemann). Bis auf einen Aufsatz: Mes-
sianismus und Mysterienreligion (von Isaak Heinemann)
sind alle in englischer Sprache, mit Ausnahme von drei
kurzen Studien in hebriisch von M. Waxman iiber die Ge-
burtswehen des Messias, die Erneuerung der Welt und die
messianischen Tage und der Krieg von Gog und Magog.



Es besteht kein Zweifel, dass L. Landman Neutestament-
lern und Judaisten mit dieser Sammlung einen guten
Dienst erwiesen hat, und nicht wenige Aufsitze kdnnen
auch dem Laien einen Eindruck von dem reichen jiidischen
Schrifttum vermitteln, das um den Messias und die viel-
filtigen Formen der Eschatologie kreist.  E. L. Ehrlich

DANIEL J. LASKER: Jewish Philosophical Polemics
Against Christianity in the Middle Ages. New York 1977.
Ktav, 268 Seiten.

Diese Untersuchung der philosophischen Argumente der
Juden des Mittelalters gegen die christlichen Dogmen ist
eine Dissertation an der Brandeis University von 1976.
Der Autor zeigt darin die Behandlung der folgenden
Themen auf: Trinitdt, Inkarnation, Transsubstantia-
tion und Jungfrauengeburt. Vor allem die Trinitit
wurde jiidischerseits mit philosophischen Argumenten
heftigst angegriffen, und ihr ist auch der breiteste Raum
gewidmet.

Lasker zeigt uns den Sitz im Leben dieser antichristli-
chen Argumentationen, nimlich die christlich-jiidische
Polemik in Streitgesprichen und in Dialogen. Diese
wurde von den Christen bzw. von getauften Juden auf-
genommen in missionarischer Absicht, aber kaum einmal
von Juden initiiert. Die Juden befanden sich somit in
einer Verteidigungsposition. Die Argumente entstammen
z. T. direkt aus den Religionsgesprichen heraus, z.T.
wurden sie zusammengestellt, um Juden ein Riistzeug in
die Hand zu geben, um sich gegen die christlichen
Gesprichspartner zu behaupten. Diese Ausgangssituation
macht es auch verstindlich, warum die Argumente
zuweilen primitiv anmuten und auch manchmal am
Wesentlichen vorbeigehen. Denn in der Dialogsituation
argumentierten auch die christlichen Gesprichspartner
auf volkstiimlicher Ebene, und dementsprechend waren
auch die jiidischen Einwinde, Vorwiirfe und Rechtferti-
gungen, alles noch getragen von einer starken Emotiona-
litit. So sind denn auch bestimmte Feinheiten in der
Argumentation der Scholastiker von den Juden oft gar
nicht zur Kenntnis genommen worden, einfach deshalb,
weil die Juden kaum die gelehrten Schriften der christli-
chen Theologen wie Anselm und Thomas lasen, sondern
ihre Kenntnisse der christlichen Standpunkte aus Vortri-
gen und polemischen - Schriften der Christen bezogen.
Dabei fillt aber auf, dass die Juden erstaunlich gut iiber
die Dogmen informiert waren. Die Untersuchung Las-
kers geht nicht dahin, die Herkunft der jiidischen Kennt-
nisse beziiglich der christlichen Anschauungen zu erfor-
schen; er beruft sich hier auf seine Vermutungen, nach
denen die Juden kaum einmal genaue Studien der ent-
wickelteren christlichen Lehren betrieben.

Der Haupttenor der jiidischen philosophischen Polemik
ging dahin, das Christentum als vernunftwidrige Reli-
gion darzustellen, wihrend man fiir die eigene die volle
Ubereinstimmung mit der Vernunft postulierte, denn das
galt als Kriterium fiir die Wahrheit der Religion. Das
gilt sowohl fiir die Philosophen, die dem arabischen
Kalam zuzurechnen sind, als auch fiir die Aristoteliker
und Averroisten. So konnte es unter den Juden zu der
Auffassung kommen, dass die irrational erscheinenden
christlichen Dogmen nur diejenigen akzeptieren kinnen,
die von Kindheit an daran gewdhnt wurden.

Doch stellt sich die Frage, was eigentlich verniinftig ist,
und der grosse jiidische Philosoph Moses Maimonides
unterscheidet dahingehend, dass fiir den Kalam alles
moglich ist, das vorstellbar ist, fiir den Philosophen alles,
was durch die Vernunft beweisbar ist, fiir den gliubi-

gen Juden aber alles, was nicht durch Vernunft wider-
legbar ist. Fiir die Juden war es ja notwendig, die eigene
Religion als der christlichen iiberlegen zu beweisen, um
die Treue zum Judentum trotz Leid und Schwierigkeiten
zu rechtfertigen und damit einen Abfall zu verhindern.
Daher versuchen die jiidischen Gelehrten immer wieder
zu beweisen, dass ein dreieiniger Gott gegen die Grund-
gesetze der Logik verstosse und die Christen im Grunde
an drei Gotter glauben, was diese Religion fiir Juden
absolut unannehmbar machen sollte.
Lasker verfolgt genau die jiidische Argumentation und
zeigt auch die christliche Antwort darauf, wie sie von
den besten Theologen gegeben wurde. Es zeigt sich dabei,
dass die Juden oft auf einer anderen Ebene argumentier-
ten, ja dass hiufig Juden und Christen aneinander vor-
beiredeten, da es in dieser Situation véllig an der Bereit-
schaft fehlte, den anderen zu verstehen oder gar sich von
seinen Argumenten {iberzeugen zu lassen. Es waren eben
wahre »Streitgespriche«. Lasker zeigt, dass in diesen
Polemiken alle philosophischen Argumente nur dazu ver-
wendet wurden, um schon gefasste Meinungen zu bewei-
sen und schon a priori abgelehnte zu widerlegen. Nie
wurde, weder von den Juden noch von den Christen, in
dieser Situation die Philosophie dazu benutzt, eine eigene
Position erst zu bestimmen. Die Philosophie spielte die
Rolle der »Ancilla theologiae«.
Die jidischen Argumente zeichnen sich kaum durch
Originalitidt aus. Lasker vermutet, dass die Juden viel-
fach die Argumente der Muslimen gegen die christ-
liche Religion entnahmen, aber auch aus der inner-
christlichen Polemik gegen die genannten Dogmen. Las-
ker hebt vor allem die Leistung der jiidischen Polemiker
hervor, fiir die christlichen Vorstellungen hebriische
Ausdriicke geschaffen zu haben, aber auch das breite
Spektrum der Argumentation. Dabei stellt Lasker die
Frage, ob diese Bemithungen erfolgreich gewesen sind. Er
zeigt auch das interessante Phinomen, v. a. am Beispiel
Hasdai Crescas’, dass die Argumente nicht immer der
wahren Meinung der jiidischen Denker entsprechen muss-
ten, sondern auch ins Treffen gefithrt wurden, weil sie
treffend waren, was vielleicht die eigene subtilere Auf-
fassung nicht gewesen wire.
Laskers Studie ist dusserst griindlich und trotz des iiber-
aus reichen Materials sehr {ibersichtlich, und wir kdnnen
froh sein, durch sie nun Zugang zu haben zu einem fiir
das Verstindnis der christlich-jiidischen Beziehungen so
wichtigen Material, das durch die hebriischen und ara-
bischen Quellen sonst nur schwer zuginglich ist.
Abschliessend mochte ich noch kurz meine Bedenken
gegen Laskers These anmerken, die allerdings schon friih
jiidischerseits aufgestellt wurde, dass nimlich Maimoni-
des’ Auseinandersetzung mit der Philosophie des Kalam
eigentlich eine versteckte Auseinandersetzung mit den
christlichen Lehren sein soll. Maimonides verfasste die
genannten Werke doch in Agypten, und somit lag ihm
eine Auseinandersetzung mit den muslimischen Denkern
niher als mit der fernen christlichen Religion.

Brigitte Stemberger, Wien

JAKOB J. PETUCHOWSKI: Es lehrten unsere Meister.
Rabbinische Geschichten aus den Quellen neu erzihle
und herausgegeben. Freiburg i. Br. 1979. Verlag Herder.
140 Seiten.

Ders.: »Ferner lehrten unsere Meister . . .« Neue rabbini-
sche Geschichten aus den Quellen neu erzihlt und her-
ausgegeben. Freiburg i. Br.—Basel-Wien 1980. Verlag
Herder. 125 Seiten.

139



Es handelt sich bei diesen beiden Biichern um sehr gut
geratene, bisweilen zum Schmunzeln reizende Zwillinge.
In sehr gefilliger Aufmachung und in vielen sich ergin-
zenden, spritzigen Gedankeniusserungen #hneln sich bei-
de zum Verwechseln. Man mdchte aber auf keinen der
beiden verzichten. Petuchowski hat schon recht: Man
muss mehr erzihlen und weniger theoretisieren. Das
rabbinische Schrifttum bietet eine Fiille kaum erschlosse-
nen Erzihlgutes iiber Gott, die Menschen, die Tiere, die
Pflanzen und die Geschichte. Dieses ganze Material ist
aber nicht fiir den blossen Zeitvertreib da, sondern um
die Menschen zu iiberraschen, um sie stutzig und neu-
gierig zu machen. Ein Beispiel: »Ein gewisser Nichtjude
fragte Rabbi Josua: >Ihr habt Feiertage, und wir haben
Feiertage. Wenn ihr euch freut, freuen wir uns nicht; und
wenn wir uns freuen, freut ihr euch nicht. Wann freuen
wir uns denn zusammen?< Rabbi Josua antwortete:
>Wenn der Regen fillt.c« (Es lehrten unsere Meister, S.
76). Diese Geschichte ist -~ wie andere rabbinischen Anek-
doten, Gleichnisse, Sinnspriiche, Gebete und Bibeldeu-
tungen, die sich in beiden Biichlein finden, offen fiir ver-
schiedene Deutungen. Man kénnte sie u. a. fiir das christ-
lich-jiidische Gesprich anwenden. Man soll da nicht nur
von Verschiedenheiten im Glauben reden. So wie sich im
Orient alle Menschen in der Freude iiber den langer-
sehnten Regen einig waren, mochten sie sonst noch so
zerstritten sein, so sind sich Christen und Juden zutiefst
einig, wenn es um Menschliches geht: um den Schutz des
Lebens und der Gesundheit der Menschen etc. Auch sol-
che Dinge sollten im Dialog betont und einander immer
wieder gesagt werden. Ins Stammbuch der christlichen
und der jiidischen Dialogiker ist z. B. auch zu schreiben,
dass Gott den Israeliten beim Durchzug durch das Schilf-
meer (vgl. Ex 14-15) nach rabbinischem Verstindnis ein-
zig folgende Order gegeben habe: »...das einzige, was
Israel zu tun braudht, ist vorwirts zu gehen« (Es lehrten
unsere Meister, S. 125). Wer nur beschuldigend zuriick-
schaut auf die vergangene christlich-jiidische Feindschafts-
geschichte, geht eben nicht voran!

Wie sehr auch ein veraltetes, nicht mehr stimmiges rab-
binisches Erzihlgut noch heute zum Nachdenken anregen
kann, zeigt etwa die Anekdote im zweiten Biichlein
von Petuchowski (»...Ferner lehrten unsere Mei-
ster...«, S.69): »Es wurde gelehrt: Wenn ein Kind
im Mutterleib geformt wird, sind drei daran beteiligt:
der Heilige, gelobt sei Er, der Vater und die Mutter.
Vom Samen des Vaters kommen die weissen Substanzen
wie das Gehirn, die Nigel, das Weisse der Augen, die
Knochen und die Sehnen. Von der Mutter stammen die
roten Substanzen wie das Blut, die Haut, das Fleisch, das
Haar und das Schwarze in den Augen. Der Heilige, ge-
lobt sei Er, Sein Name sei gepriesen und Sein Gedenken
verherrlicht, gibt dem Kind die folgenden Dinge: Lebens-
odem, Seele und Gesichtsausdruck, die Sehkraft, das Ge-
hor und die Sprache, die Fihigkeit, die Hinde zu erhe-
ben und mit den Fiissen zu gehen, und Weisheit, Ein-
sicht, Rat, Wissen und Kraft .. .«

Der Nichtfachmann kann sich von vielem jiidischen und
christlichen Glaubensgut keinen rechten Begriff machen.
Wenn es ihm aber gut erzihlt wird, kann er leichter zu-
stimmen. Voraussetzung ist allerdings, dass der Uber-
setzer und Herausgeber solcher Erzihlungen ein ausge-
wiesener Fachmann ist. Im Falle des sehr disparat vor-
liegenden rabbinischen Erzihlgutes ist dies doppelt wich-
tig. Der bedeutende Fachmann Petuchowski leistete als
Ubersetzer und Herausgeber Tadelloses. Beide Biicher
sind sehr gut geeignet zum Lesen, zum Meditieren und
zum Schenken. Clemens Thoma
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HERMANN ROHRS / ERNST MEYER: Die piadagogi-
schen Ideen Martin Bubers. Erziehungswiss. Rethe Band
18. Wiesbaden 1979. Akademische Verlagsgesellschaft.
57 Seiten.

Der 100. Geburtstag Martin Bubers liegt hinter uns. Vor
uns liegt ein Biichlein, das die beiden in der Wormser
Vortragsreihe im September 1978 gehaltenen pidagogik-
bezogenen Vortrige der Heidelberger Erziehungswissen-
schaftler Hermann Réhrs und Ernst Meyer enthile. R6hrs
stellt drei Aufgabenkreise heraus, in denen sich das Pid-
agogische bei Buber ausdriickt: Das Religidse in der Ge-
stalt des Chassidismus hat im Lehrer-Schiiler-Verhiltnis
eminent pidagogischen Charakter; das dialogische Prin-
zip stiftet in der Kategorie der Begegnung die pidagogi-
sche Grundstruktur; im Erzieherischen entfalten sich
Dialogbereitschaft und -fihigkeit in hervorragender
Weise. In allem, was in der Erziehung geschieht, geht es
letztlich um eine Durchmenschlichung der Wirklichkeit,
die identisch ist mit dem »Gottzutragen des gewohnten
Lebens«. So runden sich bei Buber religidse und pid-
agogische Konzeption in harmonischer Einheit.

Ernst Meyer, Didaktiker der Pidagogischen Hochschule
Heidelberg, zeigt, wie »Elemente des Zwischenmensch-
lichen« auf dem Umweg iiber amerikanische Psychologie
(C. Rogers) Eingang gefunden haben in die deutsche Er-
ziehungspsychologie. In den Begegnungsgruppen zur
Interaktion zwischen Menschen sollen Achtung, Verste-
hen und Echtheit eingeiibt werden. Zu den Grundbegrif-
fen der modernen Kommunikations- und Gruppentheo-
rie gehdrt der Begegnungsbegriff, wie ihn M. Buber ent-
wickelt hat, ebenso die Bestitigung, die fiir die Selbst-
werdung des jungen Menschen das Lebensbrot ist. Meyer
ist sicher zuzustimmen, wenn er feststellt, dass der tat-
sichliche Einfluss Buberscher Gedanken auf die moderne
Pidagogik weder iibersehbar noch im einzelnen nach-
weisbar ist. Zwei weitere Nachweise gelingen Meyer: dass
Bubersche Tendenzen Eingang gefunden haben sowohl in
die gegenwirtigen Bildungspline wie in den Schulalltag,
allerdings mit der Einschrinkung, dass die religiose Kom-
ponente dort nicht in gleicher Gewichtigkeit eine Rolle
spielt, wie dies bei Buber der Fall ist. — Beide Beitrige
sind fiir den Kenner Bubers eine wertvolle Zusammen-
fassung von bereits Bekanntem und fir den Neuling

eine gute Einfihrung. py pyein, Horst Schrey, Heidelberg

JOSEPH R. ROSENBLOOM: Conversion to Judaism:
From the Biblical Period to the Present. Cincinnati, Ohio
1978. Hebrew Union College Press. 178 Seiten.

Ein Budh, in welchem der Versuch unternommen wird,
die Frage der Aufnahme ins Judentum im ganzen der
israelitisch-jiidischen Geschichte zu untersuchen, ist, so-
viel wir wissen, noch nicht vorgelegt worden. Die neue-
ren Studien umfassten meist die spitantike-frithmittel-
alterliche Periode (B. Bamberger, W. G. Braude, E. Ler-
le). Der Verf. behandelt zunichst die biblische Zeit mit
ihren verschiedenen Entwicklungsstufen und unterschied-
lichen Arten von Fremden, solchen die mit Israel ver-
schmolzen, und anderen, die inmitten Israels wohnten.
Die Septuaginta hatte bereits sehr sensitiv verstanden,
dass zu verschiedenen Zeiten jeweils andere Termini zu
verwenden sind, und iibertrigt den hebriischen Text da-
her auch dementsprechend. Entscheidend, welche Stellung
gerade zum Proselyten eingenommen wurde, war die
jeweilige historische Situation. Dazu kommt, dass auch ein
Begriff, wie etwa der des »ger, eine lange Entwidklung
erfahren hat: Von einem urspriinglich landlosen Frem-
den benutzte man diesen Terminus, spiter war es ein



untergeordneter, wenn auch schutzbediirftiger Fremder,
schliesslich bekam das Wort die Bedeutung eines naturali-
sierten Auslidnders.

Die Stellung zum Proselyten hingt also entscheidend von
der jeweiligen Situation ab: In der Zeit Esra stand man
ihm gewiss negativer gegeniiber, weil die Gesellschaft in
Auflésung begriffen war. In der spiteren persischen
Zeit des 5. und friithen 4. Jahrhunderts konnte man den
Proselyten grossziigiger empfangen, weil die dusseren
Gefahren geringer waren.

Was nun die friihrabbinische Zeit angeht, so ist seit lan-
gem bekannt, dass das Judentum »missionarisch« war,
die rabbinischen Quellen belegen diese Tatsache ebenso
wie das NT (Mt 23, 15). Philo und Josephus bezeugen
auch eine Missionsaktivitit in der jiidischen Diaspora.
Neben den Proselyten gab es Menschen, die dem Juden-
tum nahestanden, ohne sich voll zu integrieren: die
Gottesfiirchtigen, die man als »sebomenoi«, » phoboumenoi
ton theon« und »metuentes« bezeichnete. Fiir die Minner
war die Beschneidung sowie die Taufe eine conditio sine
qua non, fiir die Frauen die Taufe. Erst als im 4. Jahr-
hundert das Christentum zur Staatsreligion wurde, musste
die jiidische Mission offiziell eingestellt werden.

Im Mittelalter gab es nur vereinzelte Ubertritte, gleich-
wohl behandeln die Kodizes das Problem, als ob es kei-
ne Inquisition gibe; immerhin ist die Gesetzgebung des
Schulchan Aruch (1567), und nicht nur diese, gegeniiber
den Proselyten recht zuriickhaltend.

Von Einzelfillen sind eine Reihe konvertierter Geistli-
cher bekannt. So Bodo (839), der nach seiner Verheira-
tung und Konversion in das muslimische Spanien floh.
Manche wurden Juden durch das Studium der hebriischen
Sprache. Ein anderer beriihmter Konvertit war Obadiah,
ein Kleriker aus Siiditalien (Ende des 11. Jahrh.).
Neben der Bekehrung einzelne, ‘st der Ubertritt ganzer
Volkerschaften bekannt: Die Idumier, ferner die Ko-
nigsfamilie von Adiabene (1. Jahrh.) wandten sich dem
Judentum zu.

Die bekannteste Massenbekehrung eines Volkes zum Ju-
dentum ist die der Khazaren, ein tiirkisches Volk, das
zwischen dem Schwarzen und dem Kaspischen Meer lebte.
Wann diese Konversion stattgefunden hat, kann heute
immer noch nicht genau festgestellt werden. Die Zeit zwi-
schen 750 und 800 kommt dafiir in Frage. Im iibrigen
mag das von den Khazaren praktizierte Judentum recht
fragmentarisch gewesen sein, da sie weit weg von jiidi-
schen Zentren lebten.

Eine andere Gruppe von Menschen, die irgendwann ein-
mal das Judentum angenommen haben, sind die schwar-
zen Juden aus Abessinien, die Falaschas. Heute leben
dort kaum mehr als 20 000 von ihnen; die meisten sind
sehr arm. Ausserlich unterscheiden sie sich wenig von
der iibrigen Bevdlkerung. Das Judentum ist ihnen auch
nur in Umrissen bekannt, aber sie beachten die Speise-
gebote. In der Mitte des vorigen Jahrhunderts soll es
noch 200000 Falaschas gegeben haben. Ihre niedrige
Zah! in unseren Tagen geht teilweise auf christliche Be-
kehrungen zuriick, welche protestantische Missionen, meist
britischer Provenienz, an ihnen vornahmen.

In der Neuzeit gibt es mannigfache Ubertritte wegen
Mischehe. Zunehmend mehr Menschen treten jedoch auch
zum Judentum iiber, weil sie in dieser Religion eine
geistige und seelische Befriedigung finden.

Die Rabbiner befolgen keine einheitliche Praxis in der
Aufnahme: Die Orthodoxie ist weit zuriickhaltender als
die Reform. Immerhin hat das orthodoxe Rabbinat Israels
von 1948-1968 insgesamt 2 288 Proselyten aufgenom-

men; es hat den Anschein, dass in den spiteren Jahren
die Praxis eher erleichtert worden ist. Es wire einer
psychologischen Studie wert, im einzelnen zu untersu-
chen, warum die jiidische Orthodoxie sich gegeniiber
Proselyten heute dusserst reserviert, wenn nicht gelegent-
lich sogar ablehnend verhilt. Eigentlich miissten Juden
doch froh sein, wenn andere sich thnen anschliessen wol-
len; einmal sollte es sie befriedigen, dass ihre Religion
noch anziehend genug auf andere wirkt, ferner haben
die Juden durch den Massenmord durch die Ausrotter
in der Zeit von 1933-1945 derart viel Menschen verloren,
dass eigentlich kein Grund bestiinde, die Reihen nicht
durch jene aufzufiillen, denen es nach dem Judentum
verlangt.

Die vorliegende Studie ist sehr anregend geschrieben und
bietet einen guten Uberblick iiber dieses durchaus inter-
essante Problem.

Bekanntlich haben die Juden einen tief verwurzelten
Horror vor dem, was bis vor kurzem noch unter der
Bezeichnung » Judenmission« firmierte. Vielleicht nimmt
diese Abneigung ein wenig ab, wenn Juden sich vor Au-
gen fiithren, dass sie selbst zu Zeiten auf missionarischem
Gebiete recht aktiv gewesen sind: Das ist eben die andere
Seite der Miinze. Ernst Ludwig Ehrlich

GUNTER STEMBERGER: Das klassische Judentum.
Kultur und Geschichte der rabbinischen Zeit (70 n. Chr,
bis 1040 n. Chr.). Miinchen 1979. Verlag C. H. Beck.
271 Seiten.

Anhand von zwei Biichern, die kurz nacheinander auf
deutsch im Miinchener Verlag C.H. Beck erschienen und
die teilweise die gleichen Perioden jiidischer Geschichte
behandeln, wird deutlich, wie es heute um die Akzent-
setzung der jiidischen Geschichte etwa steht.

Die Verfasser des von Hain Hillel Ben-Sasson heraus-
gegebenen Sammelbandes (Geschichte des jiidischen Vol-
kes, Band 1: Von den Anfingen bis zum 7. Jahrhun-
dert!) sind eine angesehene israelische Geschichtsforscher-
Gruppe (A. Malamat, H. Tadmor, M. Stern / Sh. Safrai).
Das damit zu vergleichende Buch stammt vom nichtjiidi-
schen Wiener Judaisten Giinter Stemberger.

Giinter Stemberger hebt sich in seiner Geschichtsdarstel-
lung deutlich von der israelischen Forschergruppe ab.
Seine Maxime lautet: »Die rabbinische Zeit wird nur ver-
stindlich, wenn die Vielfalt der Einfliisse und Strémun-
gen, die im Judentum gewirkt haben, beriicksichtigt wird
und man sich nicht nur auf die einseitige Tradition der
rabbinischen Schriften verlisst« (10). Er legt ferner
grossen Wert auf den kulturellen Rahmen der Spitanti-
ke, »um nicht durch einseitige Betonung der innerjiidi-
schen Ziige das Bild zu verzerren« (181). Die Stirke
Stembergers liegt darin, dass er keine Riicksicht auf jii-
disch-religidse Traditionen nehmen will, und dass er die
zeitgleiche ausserjiidische Welt samt ihrem Machtapparat,
ihrer Philosophie, Religion und Kultur fiir die Gewich-
tung innerjiidischer Anschauungen und Ereignisse bei-
zieht. Er betreibt eine sehr niichterne, auf soziologischen
Statistiken, formgeschichtlichen Analysen und Ideenver-
gleichen beruhende Geschichtsschreibung. Bisweilen leidet
die klare geschichtliche Linie unter der Ausfaltung zu vie-
ler Details, die gelegentlich fast wie Kldtzchen aneinander
gereiht werden. Seine wichtigsten Gewihrsméinner sind
u. a. M. Avi-Yonah, S. W. Baron, J. Heinemann, S. Lie-
bermann, J. Neusner, G. Scholem und E. E. Urbach.

18, 0.S. 131
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Das rabbinische Judentum sei keine monolithische Bewe-
gung gewesen (9). Jochanan ben Zakkai sei keineswegs
sicher als Pharisier zu bezeichnen (16). Unter den Kai-
sern Claudius und Domitrian habe es zwar beschrinkte
Aktionen gegen die Juden, jedoch keine eigentliche Ju-
denverfolgung gegeben (17.33). Schon im 9. Jh. n. Chr.
habe es im babylonischen Bereich unter der Herrschaft
der Kalifen eine freiwillige jiidische Ghettobildung samt
vorgeschriebenen Hiiten und gelbem Fleck auf der Klei-
dung gegeben (49 f.). Die jiidischen Patriarchen der Spit-
antike seien einerseits teilweise in politischer Prachtsucht
befangen und andererseits ziemlich bar allen jiidischen
Wissens gewesen. Die rabbinischen Gelehrten hitten des-
halb folgenden rabbinischen Spruch formuliert: »Seit
den Tagen des Mose bis zu Rabbi (Jehuda 1., um 220 n.
Chr.) finden wir die Tora und die Grdsse nicht an ei-
nem und demselben Ort« (bGit 59a) (64-68). In der
rabbinischen Zeit habe man geschichtliche Uberlieferun-
gen und aktuelle Ereignisse nicht mit der Absicht darge-
boten, aus der Geschichte zu lernen, sondern lediglich als
» Aufhinger« fiir Belehrungen (168).

Stemberger vermag mit sehr viel religiésem, kulturellem
und zivilisatorischem Vergleichsmaterial wichtige, welt-
geschichtlich relevante Krifte zu umschreiben und zeitlich
und lokal zu orten. Die spitantiken Juden hitten sich
trotz Bedenken seitens strenger Halachisten intensiv am
hellenistischen Kunstbetrieb beteiligt (183-193). Hinter
den Mosaikfussbéden und Wandmalereien von Dura
Europos (Mitte 3. Jh. n. Chr.) stehe »eine grossere Aus-
legungstradition« (226). Der Mosaikboden der Synagoge
von Bet Alfa sei wohl eine »bewusste Abwendung von
hellenistischen Vorbildern und eine gewollte Orientali-
sierung« (232). In der friihjiidisch-frithrabbinischen My-
stik gebe es starke griechische Einschlige (192). Beziiglich
der frithen jiidisch-christlichen Auseinandersetzung weist
Stemberger darauf hin, dass sich anscheinend das Ver-
hiltnis der christlichen Kirche zur jiidischen Gemeinschaft
nach dem Bar-Kochba-Aufstand gebessert habe (200.208-
214). Verschiedene Kirchenviter besassen Hebriisch-
Kenntnisse und wurden daher spiter auch von mittel-
alterlichen-jiidischen Theologen (z.B. von Josef Albo)
ernst genommen (201-208). Das Judentum Palistinas
war »eine der wichtigen Wurzeln der gnostischen Bewe-
gung«. Ansitze zur schon vorchristlichen Gnosis seien
vor allem in der jiidischen Apokalyptik zu finden (215).
Aus Stembergers Analysen ergibt sich schliesslich auch,
dass das rabbinische Judentum bei weitem nicht immer
erstschopferisch war. Es empfing vielmehr in vielen Punk-
ten Einfliisse seitens der paganen Antike, der herrschen-
den Philosophien, des Christentums und zuletzt auch des
Islams (199-250).

Sowohl das Buch der israelischen Forschergruppe als auch
jenes von Giinter Stemberger sind sehr brauchbare wis-
senschaftliche »Einleitungen« in die Geschichte des vor-
mittelalterlichen Judentums. Zu hoffen bleibt aber, dass
die nichtjiidischen Judaisten noch besseres Gehdr bei jii-
disch-israelischen Forschern finden und umgekehrt. Dies
wiirde der vielfiltigen historischen Wahrheit iiber das
Judentum, seine Kreativitit und seine Aufnahmefihig-
keit dienen. Clemens Thoma

YEAR BOOK (Leo Baeck Institute) Bd. XXII: London
1977. Secker & Warburg. 361 Seiten. Diese nun seit vier
Jahrzehnten erscheinenden Jahrbiicher veréffentlichen in
englischer Sprache Forschungsarbeiten deutsch-jiidischer
Geschichte aus verschiedenen Gebieten. Sie bieten ein ho-
hes Niveau mit Illustrationen, Dokumenten, Registern

142

und sorgfiltiger Bibliographie, — die jeweils auch als
Sonderdruck erscheinen. Wegen Platzmangel kann hier,
zu unserem Bedauern, nur in Auswahl eine Ubersicht
aus diesem und folgenden Binden gegeben werden.
I. Jews and Socialism: Werner T. Angress: »Between
Baden and Luxemburg« Jewish Socialism on the Eve
of World War I — Robert S. Wistrich: Anti-Capitalism
or Anti-Semitism? The Case of Franz Mehring ... III.
Jewish Thought: Moses Pelli: Aspects of Hebrew En-
lightment Satire — Ismar Schorsch: From Wolfenbiittel to
Wissenschaft — The Divergence Paths of Isaak Markus
Jost and Leopold Zunz — Nahum N. Glatzer: On an
Unpublished Letter of Isaak M. Jost — Jakob ]. Petu-
chowski: Abraham Geiger and Samuel Holdheim. Their
Differences in Germany and Repercussions in America —
Paul R. Mendes-Flohr and Jehuda Reinharz: From Re-
lativism to Religious Faith. The Testimony of Franz
Rosenzweig’s Unpublished Diaries — Pinchas E. Rosen-
bliith: Yitzchak Baer. A Reappraisal of Jewish History
— IV. Bankers and Financiers: Kurt Grunwald: Three
Chapters of German Jewry Banking History - V.
Aspects of Jewish Existence: William Stern: Jewish Sur-
names — Thomas W.Simons Jr: The Prager Origins of
Giintherian Converts (1800-1850) — Illustration: Eugen
Rosenstock-Huessy and Franz Rosenzweig. Facsimile of
Rosenzweig Diaries.

DASS.: 1978 Bd. XXIII, 402 Seiten: I. Historiography:
Hans Liebeschiitz: Past, Present and Future of German-
Jewish Historiography — II. Antisemitism and Philose-
mitism: Shulamy Volkov: Antisemitism as a Cultural
Code — Henry Wassermann: Jews and Judaism in the
Gartenlaube — ... Werner T. Angress: The German
Army’s » Judenzihlung« of 1916: Genesis, Consequences,
Significance — Uwe Dietrich Adam: Persecution of the
Jews, Bureaucracy and Authority of the Totalitarian
State III: Jewish Youth: Chaim Schatzker: Martin Bu-
ber’s Influence on the Jewish Youth Movement in Ger-
many — Carl J. Rheine: The Schwarzes Fihnlein 1932
bis 1934 — IV. Jews in Literature: Lothar Kahn: Daniel
Lessmann — Elizabeth R. Petuchowski: Some Aspects of
the Judaic Element in the Work of Lion Feuchtwanger ~
Helen Milfull: Franz Kafka — The Jewish Context —
Lawrence L. Langer: Survival through Art. The Career
of Gertrud Kolmar - Margarita Pazi: Arnold Zweig
and Max Brod 1929, 1939, 1949 — Dan Miron: German
Jews in Agnon’s Work — V. Communal History: E. G.
Lowenthal: In the Shadow of Doom. Post-War Publi-
cations on Jewish Communal History in Germany
(111).

DASS.: 1979 Bd. XX1V, 472 Seiten: Dieses Jahrbuch hat
keine Einleitung mehr wie zuvor, seit 1956 aus der Feder
von Robert Weltch. Mit seinen 88 Jahren war er nach
Jerusalem iibergesiedelt. Das Jahrbuch wird die Tradi-
tion aber fortfithren. Verschiedene Gelehrte werden dies
in verschiedener Weise iibernehmen. Das vorliegende
Vorwort schrieb Arnold Pauker.

Aus der Ubersicht: 1. Historiography: Werner E. Mosse:
Judaism, Jews and Capitalism — Konrad Kwirt: Pro-
blems of Jewish Resistance Historiography — II: Cultu-
ral Rapprochement: Eva Engel: The Emergency of Moses
Mendelssohn as Literary Critic — Moshe Pelli: The Be-
ginning of the Epistolary Genre in Hebrew Enlightment
Literature in Germany ... III: Emancipation and Assi-
milation: Michael A. Meyer: The Religious Reform
Controversy in the Berlin Jewish Community, 1814 bis
1823 — Peter Freimark: Language Behaviour and Assi-



milation. The Situation of the Jews in Northern Ger-
many in the first half of the 19. Century ... IV: Auto-
biography and Genealogy Helmut Gernsheim: The Gerns-
heims of Worms ... V: Germany and Palestine: Isaiah
Friedman: The Hilfsverein der deutschen Juden, the
German Foreign Ministry and the Controversy with the
Zionists, 1901-1918 ... VI: Jewish Nationalism: Philip
L. Utley Siegfried Bernfeld’s Jewish Order of Youth,
1914-1922.

Ferner bringt dieses Jahrbuch Nadchrufe u. a. fiir Dr. Max
Kreutzberger (1900-1978), dem, bis 1967, ersten Direk-
tor des Leo-Baeck-Instituts in New York. Dr. Kreutz-
berger war jahrelang auch Direktor der Zentralwohl-
fahresstelle der Juden in Deutschland und ein Pionier der
sozialen Arbeit, (s. Anhang zum Vorwort ebd. s. auch
Nachruf fiir Rabbiner Dr. Hans Tramer). Dr. Tramer
war u.a. Vizeprisident und Schatzmeister des Jerusa-
lemer Leo-Baeck-Instituts, Generalsekretir von »Olej
Merkas Europa«, Herausgeber seines Organs, der »Wo-
chenzeitung des Irgun Olej Merkas Europa« (MB), des
Bulletin des Leo-Baeck-Instituts.!

Publikationen des Leo-Baeck-Instituts aus zwei Jahr-
zebnten. Hrsg. von Max Kreutzberger unter Mitarbeit
von Irmgard Foerg. Jerusalem-London-New York 1977,
119 Seiten.

Das vorliegende Verzeichnis berichtet iiber die Verdf-
fentlichungen des Leo-Baeck-Instituts von 1956-1976. —
So gibt diese Ubersicht Auskunft iiber zwei Jahrzehnte
der wissenschaftlichen und publizistischen Titigkeit des
Instituts, das Ergebnis individueller und kollektiver
Forschungsbemithungen der drei Arbeitszentren des Leo-
Baeck-Instituts in drei weit voneinander liegenden Kon-
tinenten: in Jerusalem, London und New York.2 Somit
erschliesst dieses Verzeichnis die grosse Arbeit des In-
stituts in noch neuer Weise und dient allen, die sich der
deutsch-jiidischen Geschichte zuwenden. G.L.

1 Sein unerwartetes Hinscheiden am 6. 1. 1979 hinterlisst eine grosse
Liicke. — Dr. Tramer hat sich Nachrufe verbeten. Dennoch moge ein
Wort des Dankes hier stehen. Bei meinem ersten Besuch in Israel, Juni
bis August 1951, hat mir Dr. Tramer alle erdenkliche Hilfe angedeihen
lassen. Bei weiteren Aufenthalten sind wir uns begegnet und waren
auch sonst in Verbindung. Er nahm auch Anteil am »Rundbrief«.
Kurz vor seinem Tod, erhielt ich einen Brief vom 4. Januar 1979,
aus dem die Ermutigung spricht:

»...Und ausserdem habe ich Sie noch nicht begliickwiinscht zum
dreissigjihrigen Erscheinen Ihrer so bedeutungsvollen und wichtigen
Freiburger Rundbriefe. Es ist das wirklich ein Ereignis, das mit ganz
besonderer Hochachtung und Anerkennung zu vermerken ist und fiir
das woh! Ihnen in erster Reihe, aber auch all Thren Mitarbeitern in den
vielen Jahren unser aller Dank gilt. Es ist wirklich eine ausserordent-
liche Leistung, die Sie mit diesen Veroffentlichungen vollbracht haben.
Und die Arbeit, die ein derartiger Erfolg erfordert, — wer kann sie
besser beurteilen als ich? Also nehmen Sie in diesem Sinne meine
Gliickwiinsche entgegen. Ich bin stolz auf jeden Jahrgang, den ich mei-
ner Bibliothek ecinverleiben kann, Mogen Sie noch lange viel Kraft
fiir dieses Werk haben und lassen Sie sich herzlich griissen von Ihrem
Hans Tramer.«

2 Vgl. dazu das Vorwort, S. VII ff.

PAUL GERHARD ARING: Christliche Judenmission.
Ihre Geschichte und Problematik, dargestellt und unter-
sucht am Beispiel des evangelischen Rheinlandes mit ei-
nem Vorwort von Eberhard Bethge. Neukirchen-Vluyn
1980. Neukirchener Verlag. 267 Seiten.

Innerhalb der »Forschungen zum jiidisch-christlichen Dia-
log«, herausgegeben von Yehuda Aschkenasy und Heinz
Kremers, ist als Band 3 das vorliegende Buch erschienen.
Hier wird nun nicht nur ein Uberblick iiber die Entwick-
lung und die Zusammenhinge in der Geschichte der
evangelischen Judenmission im allgemeinen gegeben, son-
dern in bewusster Beschrinkung die entsprechende Ent-

wicklung im evangelischen Rheinland aufgezeigt. Das lag
einmal nahe, weil im Gebiet der Evangelischen Kirche
im Rheinland das entsprechende Archivmaterial erhal-
ten geblieben ist und zuginglich war; zum andern, weil
in der rheinischen Kirche seit Jahren ein besonders inten-
sives Fragen nach dem Verhiltnis von Kirche und Israel
aufgebrochen ist, das im Neuenahrer Synodalbeschluss
»Zur Erneverung des Verhiltnisses von Christen und ju-
den« vom 11. 1. 1980 deutlichen Ausdruck gefunden hat.
Das ist um so bemerkenswerter, als sich die Kirchen im
evangelischen Deutschland weithin immer noch besonders
schwertun, wenn man ihnen die Frage nach Israel und
dem Judentum in ihrer theologischen Bedeutsamkeit fiir
den christlichen Glauben zumutet.

In einem grundlegenden ersten Teil geht es um »Christ-
liche Judenmission nach Auschwitz«. Bemerkenswert ist
schon in diesem Kapitel die umfassende Kenntnis und
systematische Kraft des Verfassers, mit der er die Fra-
gestellung in den Horizont der Geschichte zu stellen
weiss und die missionstheologischen Implikationen dabei
erkennbar macht. Aring sieht »die Frage nach Israel und
besonders die Frage nach dem christlichen Zeugnis an
Israel« als »eine der wichtigsten Fragen nach dem Selbst-
verstindnis von Kirche tiberhaupt« (S. 2). Demgegen-
iber spielten die Juden, spielte Israel fiir das evange-
lische Selbstverstindnis kaum jemals eine entscheidende
Rolle. Auch die bewegte Geschichte evangelischer Juden-
mission — vor allem im 19. und 20. Jahrhundert — hat
dabei keine wesentliche Anderung bewirkt; sie muss
weithin »als eine Geschichte menschlicher Entfremdung
und dhristlicher Dialogunfihigkeit« beschrieben werden.
Nach der »Endlésung« und dem damit verbundenen
Untergang  abendlindischer Wertvorstellungen und
christlicher Traditionsgiiter (vgl. S. 18), wird »in Ver-
wirrung und Scham« gefragt, »was denn nun evangeli-
sche Judenmission war, wie sie betrieben wurde, was sie
vielleicht hitte erreichen kénnen, zu welchen Ergebnis-
sen sie fithrte, wie sie iiberhaupt entstand und motiviert
wurde« (S. 18).

In,eindringlicher Weise werden dann nach einer geraff-
ten Darstellung von »Christen und Juden in der Friih-
geschichte des rheinischen Protestantismus« die Elber-
felder Missionsgesellschaft von 1799, Elberfelder Juden-
missionare, Elberfelder und Diisselthaler Zusammenar-
beit in der Judenmission, Judenmission im Barmer Mis-
sionsblatt und schliesslich die Ko&lner Judenmission
griindlich und klar, mit grosser Detailkenntnis veran-
schaulicht. Bemerkenswert ist, dass »Judenmission« vor
allem in der Gestalt von »Volksmission« erscheint; der
Einfluss von Pietismus und Erweckungsbewegung macht
verstindlich, dass die neue Besinnung auf die Bibel ent-
scheidend war.

Zwei Exkurse beschiftigen sich mit »Judenmission in
Berlin« und »in Ostpreussen«. Schliesslich ist von der
K&lner und der Berliner » Judenmission bis zum bitteren
Ende« die Rede.

Zusammenfassend wird zum Verlauf der judenmissiona-
rischen Bemiihungen gesagt: »Mission allgemein und- Ju-
denmission im besonderen war und blieb immer umstrit-
ten ... Trotzdem verdient festgehalten zu werden, dass
es den Aktivititen der Judenmission zu verdanken ist,
wenn zum ersten Mal in der mithsamen, peinlichen und
quilenden Geschichte der Entfremdung zwischen Chri-
sten und Juden Vertrauen zwischen ihnen aufkam, Vor-
urteile wenigstens im Ansatz abgebaut und neue Verbin-
dungen geschaffen werden konnten« (S. 151). Allerdings

18, 0.8S.15 (Anm. d. Red. d. FrRu).
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wird auch nicht verschwiegen, dass Judenmission allzu
oft aus der stolzen Gewissheit von >Beati Possidentes« ge-
schehen ist, »die auch dann stolz bleibt, wenn sie Miss-
erfolge erlebt« (S. 163). Aring muss resiimieren; »dass
bereits in dieser Denkweise der christliche Antisemitis-
mus des ausgehenden 19. Jahrhunderts angelegt ist« (S.
163 {.). Eingehend wird die Entwicklung der dreissiger
Jahre nachgezeichnet und einmal mehr verdeutlicht, dass
sogar fiir die »Bekennende Kirche« in ihrem theologi-
schen Selbstverstindnis und ihrer kirchenpolitischen
Selbstbehauptung Israel und das Judentum bedeutungs-
los blieben (S. 213). An der spiirbaren christlichen Ver-
hirtung den Juden gegeniiber ist auch die Judenmission
mitschuldig geworden. Sicher ohne es zu wollen oder zu
merken, hat sie dem »christlichen Biirgertum Munition
geliefert ... indem sie oft genug sagte, dass die Juden
thr Heil in Christo als die einzige Losung der Juden-
frage nicht wollten und dass sie darum selbst die Ut-
sache fiir den Zorn und das Ungemach seien, das sie
treffe« (S. 245). Wenn nur der getaufte Jude der gute
Jude ist, sind die anderen nur zu schnell der Willkiir
und dem Fanatismus ausgeliefert. Eingehende Beriidssich-
tigung finden die Entwicklungen in Deutschland nach
1945. Im Schlusskapitel »Ende der Judenmission« wird
der Kernfrage nicht ausgewichen: »Koénnen Christen auf
Mission verzichten, ohne auf ihr Bekenntnis zu Jesus als
dem Christus zu verzichten?« (S. 257). Aring antwortet
darauf in differenzierter Weise. Einerseits gilt: »Wer
im Gespridch mit Israel das kirchliche Bekenntnis in Fra-
ge stellt, stellt die Kirche insgesamt in Frage. Die christ-
liche Kirche steht und fillt mit ihrer Proklamation des
»Jesus Christus Kyrios« (S. 259). Andererseits muss ge-
sagt werden: »Mission< darf, wenn uns Christen die
»Missio Dei« als Zentralbegriff unserer Missionstheolo-
gie wirklich Gottes Handeln in seiner Welt bedeutet,
nicht menschliches (kirchliches) Tun werden, das >betreib-
barc ist. Aus dieser Erkenntnis folgt fiir uns Christen
Israel gegeniiber: keine Judenmission! Israel ist nicht und
kann nicht sein Objekt unserer missionarischen Strate-
gien! Gott ist schon da — Israel ist schon bei Gott — das
heisst Bund nach der Botschaft der Bibell« (S. 264).
Helmut Stardk, Krefeld

A. BAUDIS/D. CLAUSERT /V. SCHLISKI /B. WE-
GENER (Hrsg.): Richte unsere Fiisse auf den Weg des
Friedens. Helmut Gollwitzer zum 70. Geburtstag. (Un-
ter Mitarbeit von K. Geyer und F.-W. Marquardt).
Miinchen 1979. Chr. Kaiser Verlag. 696 Seiten.

Das Problem mit H. Gollwitzer ist, dass er dauernd —
ob nun 60 oder 70 oder wieviele Jahre alt — theologische
und politische Unruhe schafft, theologische und politische
Massstibe fiir Christen setzt. Das gilt nicht nur fiir sei-
ne hiufig irritierten Horer und Leser, sondern ebenso fiir
seine Schiiler und diejenigen, die ihn ehren wollen. Eine
gewisse Erleichterung ist eingerdumt: Wie er selber nicht
oder nur selten akklamierte, sondern viel eher kritisier-
te, diirfen auch diejenigen, die thn mit ihren Beitrigen
erfreuen und sein Lebenswerk fordern wollen, die Ak-
klamation zugunsten der Kritik vernachldssigen. So ist
eine nicht gerade iibliche »Festschrift« zu H. Gollwitzers
70. Geburtstag entstanden, und die Herausgeber und
Mitarbeiter samt Verlag sind zu begliidkwiinschen, dass
sie ein in seinem kritischen Charakter den Arbeiten Goll-
witzers entsprechendes Werk zusammenzustellen und
herauszubringen vermochten.

Dieses Urteil gilt auch, vielleicht vor allem — weil sich
an dieser Frage nun eben nach wie vor die Geister am
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deutlichsten scheiden — fiir die grosse Zahl der in ihm
enthaltenen Beitrige von Juden und Nichtjuden, die
sich mit der dem Christentum theologisch gestellten Is-
raelfrage befassen. Diese Beitrige sollen (in Auswahl) in
der folgenden Besprechung allein beriicksichtigt werden.
Die Behandlung desjenigen Komplexes, der kirchenhisto-
risch und theologiegeschichtlich so bedeutsam war bzw.
hitte werden kdnnen —~ ruft deshalb eine gewisse Ent-
tduschung hervor, weil Gollwitzers Fragestellungen hier
einen Massstab gesetzt haben. Es geht um die Beitrige,
die sich mit dem Thema auseinandersetzen, das, mit D.
Schellongs Formulierung (S. 451 fI.), generell als »Theo-
logie nach 1914« iiberschrieben werden kann. Hier sucht
man traditionell auf den ersten Blick ja nicht eine Be-
schiftigung mit der die Christen hilflos und aggressiv
machenden »Judenfrage«, sollte aber genau bei dem
uns unmittelbar betreffenden Erbe nachfragen, das durch
die »Bindung der Kirche an die jeweiligen Herrschafts-
michte in der Gesellschaft« (H. Gollwitzer, Befreiung
zur Solidaritdt, S. 139)1, die vielen Gétter, geprigt ist,
also in erster Linie die »Theologie nach 1914« insgesamt
und dann das »Stuttgarter Schuldbekenntnis« und das
»Darmstidter Wort«, d.h. die Beitrige von D. Schel-
long, A. Schonherr, B. Klappert und G. Casalis. Man
weiss ja inzwischen zur Geniige, in welchem Ausmass
Theologie und Kirche vor und nach 1914 von einem aus-
driicklichen, stirker noch geheimen antisemitischen
Grundzug geprigt sind. Um so erstaunlicher, erschrek-
kender ist die Tatsache, dass nicht einmal die Beitrige,
die die »unerledigten Aufgaben« des Stuttgarter Schuld-
bekenntnisses (A. Schonherr, S. 299 f£.2) bzw. die » Aktua-
litit und Grenzen des Darmstiadter Wortes« (G. Casalis,
S. 657 ff.) thematisieren, die Frage des Antijudaismus
oder nur der hier festgeschriebenen Gleichgiiltigkeit von
Christen gegeniiber Juden als theologisches Problem
ansprechen. Einzig der Beitrag von B. Klappert (Die
okumenische Bedeutung des Darmstidter Wortes, S.
629 ff.) macht mit der knappen Bemerkung, dass weder
im Stuttgarter Schuldbekenntnis noch im Darmstidter
Wort die Juden genannt sind (S. 632), eine Ausnahme
(vgl. A. Schénherr, S. 301).

Geht man von dieser Gruppe von Arbeiten zu Gollwit-
zers ureigenem Gebiet, der systematischen Theologie,
iiber, dann bleiben Uberraschung und Enttiuschung an-
gesichts der Tatsache zuriick, dass Gollwitzer selber, wie
oben zu »Befreiung zur Solidaritit« bemerkt, Juden-
tums- und Gesellschaftsbezogenheit zu integrieren ver-
suchte, diese Denkanstdsse aber in den entsprechenden
Beitrigen der Festschrift nicht fruchtbar werden. Ge-
meint sind etwa C. Ordnung, Protestantismus und So-
zialismus (S. 185 ff.); M. Weinrich, Linke Mystik — Reich-
Gottes-Vision zwischen Traum und Verheissung. Theo-
logische Erwigungen zum Problem Gesellschaft und In-
dividuum (S. 200 ff.; zu D. Sélle); W. Dantine, Die pro-
phetische Dimension des Amtes der Versdhnung (S.
285 ff.) und v. a. U. Dannemann /| M. Weissinger, Helmut
Gollwitzers Beitrag zur Theologie der Gesellschaft (S.
578 ff.). So prizise und systematisiert z. B. der letztge-
nannte Aufsatz die Frage nach dem systematischen Stel-
lenwert von Gollwitzers Theologie der Gesellschaft re-
flektiert und an Gollwitzers Reich-Gottes-Theologie
durchmustert. Juden und Judentum fristen hier wie ge-
habt nur eine Randexistenz, sie erscheinen (zweimal) in
den Anmerkungen (S. 595), wiewohl ihnen »weitgehende

1 S u.S. 147.

2 »Welche unerledigten Aufgaben ergeben sich aus dem Stuttgarter
Schuldbekenntnis?«

(Alle Anm. d. Red. d. FrRu.)



Konsequenzen fiir sein (sc. Gollwitzers) gesamtes theo-
logisches Denken« konzediert werden (Anm. 9 zu S.
581). Es bleibt, und das diirfte bezeichnend sein, dem
als Alttestamentler (!) und als konsequenter 6ffentlicher
Verfechter der jiidisch-christlichen Verstindigung be-
kannten R. Rendtorff (Heidelberg) vorbehalten, in »Hat
sich unser Israel-Engagement gewandelt?« (S. 155 ff.) an
Gollwitzers eigener Entwicklung zu demonstrieren, in
welcher Weise politische Urteile legitim theologisch zu
begriinden und zu stiitzen sind. An eben diesem Punkt
setzt auch der theologisch vielleicht wichtigste Beitrag
der »Festschrift« von F.-W. Marguardt an (Hermeneu-
tik des christlich-jlidischen Verhiltnisses. Uber Helmut
Gollwitzers Arbeit an der » Judenfrage«, S. 138 ff.), wenn
er die »praktische Formbestimmtheit« von Gollwitzers
Theologie ganz besonders in dessen »Erkenntnisarbeit
zum dhristlich-jiidischen Verhiltnis« ausgeprigt findet (S.
138). »Wenn (sc. bei Gollwitzer) die >Judenfrage« die
Christenfrage, diese aber auch eine Deutschenfrage oder
— allgemeiner gefasst — eine Biirgerfrage ist, dann stellt
sie sich hermeneutisch notwendig im Verhiltnis von
Theologie und Offentlichkeit, Theologie und Gesellschaft
und ist in den Denkprozessen, die sie auslést, angewie-
sen auf eine direkte Beteiligung der von den neuen
Denkversuchen Betroffenen« (S. 142 f.). Hierin ist von
Marquardt fiir Gollwitzer in aller wiinschenswerten
Klarheit der konstitutive Zusammenhang von Gesell-
schafts- und Judentumsbezogenheit christlicher »Theolo-
gie nach Auschwitz« ausgesagt, dessen Reflexion bis in
die Problematisierung neutestamentlicher Christologie
(S. 144 ff.) und Ekklesiologie (S. 150) hineingreift und
konsequent in die Forderung Gollwitzers nach »Denk-
busse« einmiindet (S. 152).

Von dieser Aufforderung scheint — um damit jetzt in den
»neutestamentlichen« Bereich iiberzugehen — der Bei-
trag von M. Barth (Der gute Jude Paulus, S. 107 ff.)
seltsamerweise unberiihrt, wenn er Paulus in Aufnahme
neuerer jlidischer und christlicher Ansitze der Forschung
gerade auch in dessen zentralen Rechtfertigungs- und
Versohnungsaussagen als einen »praktischen Theologen
seiner Zeit« (und nicht als Dogmatiker des Friihprote-
stantismus) wiederzugewinnen sucht, jedoch in einer
hochst missverstindlichen Weise gegen P. v. d. Osten-
Sacken dekretiert: »Durch Sachkritik an zentralen Ele-
menten der paulinischen Theologie wird die Berufung
auf Paulus unglaubhaft — lidt sie doch eventuelle Geg-
ner eines neuen Paulusverstindnisses dazu ein, ithrerseits
Sachkritik an den gesetzes- und judenfreundlichen Aus-
sagen des Apostels zu {iben. Sachkritik an der Bibel ge-
hort nicht zu den Aufgaben der Bibelwissenschaft, son-
dern ist Amtsanmassung« (S. 128). Ich halte diesen Satz
schlicht fiir ein weder biblisch noch bibelwissenschaftlich
noch reformatorisch legitimes Urteil, das postwendend
der auch von M. Barth als notwendig erkannten Aufhe-
bung des christlichen Antisemitismus als einer »Busse im
Ursprung« (Marquardt) entgegensteht. Muss nicht der
Barthsche Satz: »Niemand verdient heute als Theologe
ernst genommen zu werden, der sich in seiner Arbeit ab-
kapselt von den Leiden des jiidischen Volkes und eines
jeden seiner Glieder« (S. 124) radikaler genommen
(und dann vielleicht auch im Blick auf das an Auschwitz
mitbeteiligte Christentum deutlicher formuliert) werden,
als M. Barth es selber tut, wenn er einen moglichen
christlichen Antijudaismus exegetisch auf einen Antiju-
daismus von christlichen Paulusinterpreten beschrinkt?
P. v. d. Osten-Sacken macht jedenfalls in seinem Bei-
trag »Befreiung durch das Gesetz« (S. 149 ff.) nicht nur

den ernsthaften Versuch, die in Gollwitzers Werk vorlie-
gende Einheit von »christlich-jiidischer« und »politischer«
Theologie exegetisch einzuholen, wenn er bei Paulus
»Gesetz« und »Freiheit« nicht als einen Gegensatz, son-
dern konstruktiv und unauflsslich aufeinander bezogen
erkennt (S. 356) und so konsequent formulieren kann:
»In diesem Sinne dringt das Evangelium dazu, Gesetze,
Gebote zu ersinnen, die im Dienst der Befreiung des
Menschen hin zum Miteinander der Verschiedenen ste-
hen« (S. 357). Denn darin ist auch ein Stiick »Sachkritik«
an Paulus selber eingeschlossen, insofern dieser durch
seine Erwartung des baldigen Endes der Zeit gehalten
wurde, die genannten »Gesetze« und »Gebote« eben
nicht im Blick auf eine geschichtliche Epoche von Dauer
zu entwickeln, sondern lediglich im Blick auf die aktuel-
le Oikodome der Gemeinden. Der von v. d. Osten-
Sacken herausgearbeiteten genuinen paulinischen Sicht
der Einmiindung des Evangeliums in das neue »Gesetz
des Geistes des Lebens« wird im iibrigen prichtig se-
kundiert von D. Flussers Beitrag »Das Erlebnis, ein Jude
zu sein« (S. 15 ff.), denn dieses »Erlebnis« besteht fiir thn
in erster Linie in der Freude am Gesetz, die sich mit der
beliebten Sinnfrage nicht allzu weit von dessen formu-
lierten Geboten und Verboten entfernen darf, soll es das
Leben des Juden wirklich in der Zeit heiligen und glie-
dern (S. 20.22).

Ich halte es fiir ein nicht gerade hoffnungsvolles Sym-
ptom, dass die Israelfrage in den im engeren Sinne theo-
logischen Debatten, die in diesem Sammelband zusam-
mengestellt sind — wenn man von den oben erwihnten
Beitrigen absieht —, kaum eine, ja eher gar keine Erwih-
nung findet. Oder anders gesagt: Die »Festschrift« fiir
H. Gollwitzer gibt, und darin ist sie ehrlich, die objek-
tive Situation der theologischen Minoritit wieder, die
sich christlich-theologisch essentiell um die Israelfrage
sorgt. Etwas anders sicht es offenbar nur auf der Ebene
des dkumenischen Dialogs aus (s. die Beitrige von P.
Lapide, Das christlich-jiidische Religionsgesprich. Vom
Doppelmonolog zum Dialog, S. 40 ff., und von F. v.
Hammerstein, Christlich-jiidischer Dialog in okumeni-
scher Perspektive, S. 329 ff.). Uber die griindliche, aber
gerade deshalb desillusionierende Information hinaus,
die F. v. Hammerstein gibt, haben mich die Erlebnisse
und Bekenntnisse, wie E. Bethge (Kirchenkampf und
Antisemitismus. Ein autobiographischer Beitrag, S.
167 ff.), J. Fangmeier (»Reichskristallnacht« und vierzig
Jahre danach. Erinnerungen und Reflexionen, S. 522 ff.),
M. Stobr (Das Gedichtnis nicht verlieren. Eine unaus-
gewogene theologische und politische Erinnerung, S.
528 ff.) und R. Jungk (Gedanken zu einem Lehrgang fiir
Zivilcourage, S. 599 ff.) sie verfasst haben, am meisten
beeindrudkt. Ich zitiere einen von M. Stéhr im Anschluss
an Sanh. 91b formulierten Satz: »Lehrentscheidungen
sind Lebensentscheidungen und umgekehrt.« Offenbar
fehlt uns beides immer noch, von wenigen abgesehen.
Deshalb hat die Israelfrage auch unter denen, die mit
Ernst und Erfahrung, mit Wissen und Besonnenheit
Christen sein wollen, immer noch ihren vornehmsten Ort
in der nachdenklichen Erinnerung, noch nicht aber in der
theologischen Reflexion. Wir lesen in dem in diesen Ta-
gen erschienenen Buch von Lea Fleischmann (Dies ist
nicht mein Land. Eine Jiidin verlisst die Bundesrepublik,
1980, S. 190): »Die Juden werden ihren Triimmerhaufen
aufbauen und langsam zum Erbe ihrer Viter zuriickfin-
den, denn dieses Erbe ist frei von Schande. Aber wie
man als Deutscher {iber Auschwitz hinwegkommen kann,
weiss ich nicht.« Sollte das, ohne von L. Fleischmann
unbedingt in den Blick gefasst zu sein, auch fiir die gel-
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ten, die zuerst Christen und dann Deutsche sind und sein
wollen? Die »Festschrift« fiir H. Gollwitzer zeigt An-
sitze, Versuche, die um so iiberzeugender und auch theo-
retisch fruchtbarer erscheinen, desto bescheidener — ge-
danklich und sprachlich — sie sind.3
In diesem Sinne gehdrt an den Schluss eine Anmerkung
zum Beitrag von G. H. ter Schegget (Zwischen Religion
und Terror. Eine Meditation iiber das Samaritergleichnis
Lk 10, 2537, S. 76 ff.): Die Herausgeber und Mitarbeiter
hitten Gollwitzer und dem mit dem Titel beschworenen
Schalom aus Lk 1,79 einen Dienst getan, wenn sie die
in dieser »Meditation« vorhandenen haarstriubenden
Antijudaismen (z.B. S. 79.83.86.87.88.91) getilgt oder,
wenn das nicht mdglich war, den Beitrag aus einer Goll-
witzer-Ehrung herausgenommen hitten. So viel ist doch
auch heute schon mdglich!

Christian Bartsch, Neukirchen-Vluyn

3 Aus der Fiille der in dieser Festschrift enthaltenen Beitrige sei fer-
ner hier noch hingewiesen auf: Michael Krupp: Ein Psalm von der
»Bindung Isaaks« (S.49—58). — Werner Koch: Karl Barths erste
Auseinandersetzung mit dem Dritten Reich. Dargestellt anhand sei-
ner Briefe 1933—1935 (S. 491—513).

EBERHARD BUSCH: Juden und Christen im Schatten
des Dritten Reiches. Ansitze zu einer Kritik des Anti-
semitismus in der Zeit der Bekennenden Kirche (= Theo-
logische Existenz heute 205). Miinchen 1979. Chr. Kaiser
Verlag. 77 Seiten.

Der historischen Gerechtigkeit wegen und um des An-
stosses willen, iiber blosses Beklagen hinauszukommen,
fragt der als Barth-Biograph bekannte Autor nach An-
sitzen zu jiidisch-christlicher Solidaritit in der Zeit der
Bekennenden Kirche. In seiner zeitgeschichtlichen Skizze
vergegenwirtigt er Hindernisse gegen ein Zusammen-
stehen von Christen und Juden (10-21) und erinnert an
Antriebe zu einem Zusammenstehen beider (22-34). Er
mustert die Stellungnahmen in der evangelischen Kirche
der Jahre 1933-45 auf die NS-Judenpolitik durch
(35-46). Zunichst ging es um die von der »Judenfrage«
als solcher noch absehende Bestreitung eines fiir den
Glauben normativen Ranges von »Volk, Blut, Rasse«;
sie erhielt in der Barmer Erklirung von 1934 kirchliche
Verbindlichkeit. Explizite Stellungnahmen zur »Juden-
frage« fanden sich erst in den Jahren 1935-38. Aber
schon bald wurde die kirchliche Stimme gegen die Drang-
salierung der Juden schwicher, wie die Reaktion der
Christen auf die Pogromnacht vom 9. November 1938
zeigte. Und als im Herbst 1941 der Weg zur »End-
l6sung« einsetzte, fehlten in den Kirchen viele Kopfe,
die hitten protestieren konnen.

Dem Grossteil der fiir die Juden eintretenden Stellung-
nahmen ging ein spezifisch theologisches Wissen um die
besondere Wiirde dieses Volkes und um die besondere
Verbundenheit der Christen mit diesem Volk ab. Den-
noch gab es Versuche theologischer Klirung der Frage
nach dem Sinn des Alten Testamentes (47-55) und der
Frage nach der Besonderheit der Juden auch post Chri-
stum natum (56-64). Im Gegenschlag zu den verbreite-
ten Thesen von der Beendigung des Heilsberufs Israels
mit dem Kommen Christi, von der Folgerung auf eine
allgemeine Rechtfertigung des volkischen Gedankens aus
der Erwihlung des »Volkes« Israels und von der Ver-
werfung der Juden hielt eine Reihe von Theologen (W.
Vischer, H. Vogel, D. Bonhoeffer, K. Barth u.a.) an
der heilsgeschichtlichen Bedeutung des nachbiblischen Ju-
dentums fest. Busch schliesst einen Seitenblick auf Stim-
men aus den Nachbarlindern Holland und Schweiz an
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(65-70). In seinem Ausblick (71-77) dringt er auf Fort-
fiihrung der Ansitze jiidisch-christlicher Verbundenheit
und mahnt zum Stehenbleiben bei der in der Zeit der
Bekennenden Kirche gewonnenen Erkenntnis, »dass der
Gestalt Jesu Christi die entscheidende Schliisselstellung
bei der Frage nach dem rechten Verhiltnis zu den Juden
zukommt« (75).
Die Schrift ist von einem tiefen Wissen um die Verbun-
denheit zwischen Juden und Christen geprigt, schreitet
in wenigen, feinen und umsichtig gezogenen Linien das
jildisch-evangelische Feld »im Schatten des Dritten Rei-
ches« ab und deckt christliche Schuld nicht zu. Dennoch
bleibt die Frage, ob ihr Autor wirklich durch das Feuer
der letzten Fragen »nach Auschwitz« gegangen ist. Sein
»abusus non tollit usum« (76, vgl. auch 32) klingt einen
Ton zu frohgemut, als dass von ihm her ein Dialog mit
Juden bereits bestanden sei.

Hans Hermann Henrix, Aachen

HELGA CRONER / LEON KLENICKI (Hrsg.): Issues
in the Jewish-Christian Dialogue: Jewish Perspectives
on Covenant, Mission and Witness. New York (Paulist
Press) 1979. A Stimulus Book. 189 Seiten.

Nachdem verschiedene christliche Kirchen in letzter Zeit
deutliche Signale gegeben hatten, sie seien gegen alle
undialogischen Formen von Proselytismus (vgl. z.B.
Tommaso Federici, Mission und Zeugenschaft der Kir-
che, FrRu XXIX/1977, S. 3-20), findet man es jiidischer-
seits ratsam, den zugespielten Ball aufzufangen. Im vor-
liegenden Buch greifen acht namhafte jiidisch-amerikani-
sche Wissenschaftler und Publizisten die Problematik von
der jiidischen Tradition und Situation her auf. Anhand
der Begriffe Bund, Sendung und Zeugenschaft, die das
jiidische Verhiltnis zu Gott, zur eigenen Gemeinschaft
und zu den Volkern markieren, zeigen sie, wie das Ju-
dentum den modernen christlichen Bemiihungen um An-
erkennung des Judentums entgegenkommen kdnnte. Der
Tenor aller Ausfithrungen in diesem Buch ist die Uber-
zeugung, dass Bund, Sendung und Zeugenschaft fiir das
Judentum eine Aufforderung zur Hinwendung zu spe-
zifischen Aufgaben in der Geschichte, zur Verantwortung
fir die ganze Menschheit und zur Neugestaltung des
Verhiltnisses zu Gott bedeuten.

Den Verfassern sind mehrere sehr treffende Definitio-
nen, Charakterisierungen und Zeitanalysen gelungen.
Judische Theologie sei »eine Antwort, eine Reflexion,
ein Aussprechen von Ideen in enger Beziehung zum Le-
ben und seinen Bediirfnissen« (5f.). Die Gottesbezie-
hung innerhalb des Judentums habe im Verlaufe der
Geschichte vor allem durch die sich dialektisch zueinan-
der verhaltenden Begriffe »nigleh« (enthiillt) und
»nistar« (verhiillt) ihren charakteristischen Ausdruck ge-
funden. Als »verhiillt« habe man das innerste Wesen
Gottes, das »en sof« bezeichnet. Als »enthiillt« habe
man den relationalen Gott aufgefasst: den Schépfer, den
Lenker der Geschichte usw. (109-113). »Die Verkiindi-
gung von Gottes Einheit seitens des Judentums war nicht
nur als Ersatz fiir die Vielheit der mythologischen Got-
ter gedacht... Vielmehr initiierte die Vorstellung des
einen und einzigartigen Gottes eine neue Auffassung
vom Menschen als einer Verleiblichung der gottlichen
Souverinitit. Sie initiierte ferner eine neue Beziehung
zwischen Mensch und Gott als Herausforderung und
Antwort, nicht als Ursache und Wirkung« (116).

Was sich bei der Gottesbeziehung bereits zeige, nimlich,
dass sie auch universal auf die Menschen und partikuldr
auf das Judentum ausgerichtet sei, werde noch deutlicher,



wenn man den drei Begriffen Bund, Sendung und Zeu-
genschaft in Geschichte und Gegenwart nachgehe. Elliot
Dorff zeigt dies am Beispiel der Ideen von Mordechai
Kaplan (geb. 1881), dem einstigen Vater des »Recon-
structionism«. Kaplan definierte das Judentum als »eine
sich entwickelnde religitse Zivilisation« (40). Diese Zivi-
lisation sei in ein Land, in eine Sprache, in ein Volk
und in eine Geschichte — zusitzlich zu bestimmten Glau-
bensvorstellungen — eingebunden. Nach ihm kann man
die jiidische Religion heute nicht mehr als Ausdruck ei-
ner gottlichen Offenbarung werten. Man kann dies auch
aus praktisch-pragmatischen Einsichten heraus nicht mehr
tun: Es gibt zu viele nicht-religiose Juden. Man darf
diese weder abschreiben noch in die Ecke der Schuld
dringen. Kaplan beniitzt alle wichtigen traditionellen
Begriffe, um eine neue — wenn auch nur verkiirzte —
Sinngebung fiir das Judentum von heute zu finden. Man
habe Gott und die jiidische Religion als fiir den Ent-
wicklungsprozess der jidischen Zivilisation grundlegen-
den Faktor zu werten. Gott sei keine Person, sondern
»die Kraft, die auf Erlésung hin wirke« (43). Mit Er-
I6sung sei das Ideal und der Zielpunkt der jiidischen
Zivilisation gemeint. Sie bestehe in einem »iiberquellen-
den Leben« (43). Auch nichtgliubige Juden kénnten nach
Kaplans Auffassung die religios-traditionellen Volk-
und Zivilisationskrifte des Judentums als Beitrag auf
das iiberquellende Leben hin werten. Alles Spezifische
der Juden (Land, Staat, Essen, Kult, Heiratsvorschrif-
ten etc.) lasse sich mit dem traditionellen Begriff »Bund«
zusammenfassen. Der Bund sei der besondere Weg des
Judentums (43).

Im Zusammenhang mit dem Begriff Mission kommen
die Autoren mehrmals auf das Toleranzproblem zu spre-
chen. Besonders Ben Zion Bokser verstrickt sich dabei
in Apologetismen. Er zitiert S. 91-97 Stellen aus Jose-
phus Flavius und dem rabbinischen Schrifttum, die eine
betonte Toleranz des Judentums zeigen, wihrend er dem
Christentum die Intoleranz zuschiebt. Die Zitierung ist
einseitig, d.h. alle auch jiidisch-intoleranten Aussagen
dieser Schriften unterdriickend. Damit ist niemandem ge-
dient. Sobald Bokser jedoch auf Abraham I. Kook
(1865-1935) zu sprechen kommt, ist er weit gediegener
(98-101). Kook ist in der Tat ein gutes Beispiel fiir ein
jiidisches Einheitsbewusstsein und fiir Toleranz verschie-
denem Glauben und verschiedener religidser Praxis ge-
geniiber. Nach ihm soll jedem Juden »die Vision der
Heiligkeit jedes lebenden Wesens« vorschweben (99).

Ein weiterer Mangel, der sporadisch im Buch auftaudcht,
ist das Fehlen von Belegen. Man wiisste z. B. gerne, wo
geschrieben steht, dass die Rabbinen die miindliche Ak-
tualisierung der Tora als »Revolution von innen her be-
trachteten« (4). Ebenso wichtig wire ein Beleg fiir die
These gewesen, in Ijob und Kohelet sei die Gegenseitigkeit
des Bundes am klarsten ausgedriickt (51).

Hier ist nicht der Ort, auf alle Details des Buches ein-
zugehen. Die Aufzihlung der Titel der einzelnen Un-
tersuchungen kann den Inhalt andeuten: Leon Klenicki
verfasste eine Einleitung, in der die ganze Problematik
skizziert wird (1-12). Dann folgen: Leonhard Kravits:
Der Bund in der jiidischen Tradition, geschichtliche Uber-
legungen (13-37). Elliot Dorff: Die Bedeutung von
Bund, moderne Zuginge (38-61). Manfred Vogel: Bund
und zwischenreligiose Begegnung (62-85). Ben Zion
Bokser: Zeugenschaft und Sendung (Witness and Mis-
sion) im Judentum (89-107). Leon Stitskin: Zeugen-
schaft und personale religiése Existenz (108-133). Daniel
Polish: Bezeugung Gottes nach Auschwitz (134-156).

Martin A. Cohen: Die Sendung Israels nach Auschwitz

(157-180).

Die Lektiire dieses Buches lohnt sich. Es vermittelt giil-

tige Einblicke iiber das, was derzeit jiidischerseits in den

USA iiber Judentum und Christentum gedacht wird.
Clemens Thoma

DAS KIRCHENTAGSTASCHENBUCH: Niirnberg
’79 [hrsg. von Carola Wolff in Zusammenarbeit mit Rolf
Christiansen]. Stuttgart 1979. Kreuz Verlag. 255 Seiten.

Die Verf. »wollten etwas von der subjektiven Sponta-
neitit ihrer eigenen Empfindungen in den erlebnisreichen
Talen des Kirchentages weitergeben«. Dies ist ihnen in
Wort und Bild gelungen. Das handliche, ansprechende
Buch kann auch weiterhin Anregung und Diskussions-
grundlage fiir Gespriche und Veranstaltungen, auch fiir
Gruppen, bieten!. G.L.

1Vgl. 0.S. 77, Anm. 2, S. 82.

DEUTSCHER EVANGELISCHER KIRCHENTAG
NURNBERG 1979. Dokumente, hrsg. im Auftrag des
Prisidiums des Deutschen Evangelischen Kirchentags.
Stuttgart-Berlin 1979. Kreuz Verlag. 829 Seiten.

Auch dieses Mal bietet der Band die wichtigsten Doku-
mente des Kirchentags im vollen Wortlaut. (Vgl. wieder-
gegebene Predigt und Vortrige!.) Das vorziiglich gearbei-
tete Buch mit den Registern ist als Materialsammlung un-
entbehrlich und eine wertvolle Hilfe fiir an Kirche, Ge-
sellschaft und Wissenschaft Interessierte. G.L

1S. 0. S. 80—94.

WILLEHAD PAUL ECKERT/HANS HERMANN
HENRIX (Hrsg.): Jesu Jude-Sein als Zugang zum Ju-
dentum. Eine Handreichung fiir Religionsunterricht und
Erwachsenenbildung. (Aachener Beitrige... 6) Aachen
1980. Einhard-Verlag. 2. iiberarbeitete Auflage!/2.
Erfreulicherweise ist nach zweijihrigem Vergriffensein
dieser, besonders auch fiir den Religionsunterricht, wert-
volle Band in iiberarbeiteter Form wieder greifbar.

Die Sdhrift enthilt folgende Beitrige: Willehad Paul
Eckert: Jesus und das heutige Judentum — Ernst Ludwig
Ebrlich: Eine jiidische Auffassung von Jesus — Franz
Josef Schierse: Jesus und das Judentum seiner Zeit. Aus
der Sicht eines katholischen Experten — Jobann Maier:
Jesus von Nazaret und sein Verhiltnis zum Judentum.
Aus der Sicht eines Judaisten — Herbert Jochum: Jesuge-
stalt und Judentum in Lehrplinen, Rahmenrichtlinien
und Biichern fiir den Religionsunterricht — Hans Her-
mann Henrix / Wolfgang Wirth: Jesugestalt und Juden-
tum als Thema audiovisueller Medien fiir Religions-
unterricht und Erwachsenenbildung. Eine kommentierte
Dokumentation, die u.a. neu bearbeitet wurde. Sach-
worterkliarungen, Bibelstellenverzeichnis, Sachverzeichnis

beschliessen den Band. G.L.

1 Vgl. 1. Aufl. in: FrRu XXVII/1975, S. 135—137.
2 Der Band ist nur erhiltlich iiber das Sekretariat der Bischoflichen
Akademie des Bistums Aachen, Leonhardstr. 18—20, 5100 Aachen.

HELMUT GOLLWITZER: Befteiung zur Solidaritit.
Einfilhrung in die Evangelische Theologie. Miinchen
1978. Chr. Kaiser Verlag. 229 Seiten.

Eine Anzeige dieses Buches ist hier angebracht, weil vor
allem zwei Griinde dafiir sprechen: Erstens kann es auf-
grund der Tatsache, dass in ithm ein Kapitel »Christentum
und Judentum« nach vorne und hinten hin in die tradi-
tionellen Fragestellungen der Theologie im allgemeinen
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und damit in die fiir gesellschaftliche Vorginge betont
offene und fiir heillose geschichtliche Verliufe hellwache
Theologie Helmut Gollwitzers im besonderen eingebun-
den ist, einen Massstab fiir die im folgenden zu bespre-
chende Sammlung von Beitrigen bilden, die sich die vom
Judentum her entworfene Christenfrage zum Thema ma-
chen. Zweitens, und das ist der sachlich wichtigere Grund,
ist Wert auf die Tatsache zu legen, dass es sich bei die-
sem Werk Gollwitzers um eine »Einfilhrung« in die
Theologie, damit um so etwas wie eine systematisch an-
gelegte Einleitung in grundlegende Themen der Theolo-
gie handelt und hierin also, das ist das dem Genre gegen-
iiber Neue, das Kapitel »Christentum und Judentum« die
zentrale Stelle hat.

Das gilt nicht nur formal, das genannte Kapitel steht auch
inhaltlich in der Mitte. Nachdem Gollwitzer in I »Frei-
heit und Bindung der Theologie«, in II »Theorie und
Praxis als Problem der gegenwirtigen Theologie«, in III
die Bedeutung und Unentbehrlichkeit der »Bibel« und in
IV bis VI »Jesus Christus«, »Gott« und »Die Geschichte
der Kirche als Frage nach der Kirche« behandelt hat,
folge in VII »Christentum und Judentum«, dem sich in
VIII bis XII »Reich Gottes«, »Gnade und Dank«, »Die
Jiingerschaft in den Kimpfen der Welt«, »Recht und Frie-
de als Aufgabe der Jiingerschaft in den Kimpfen dieser
Welt. Zur V. Barmer These« und endlich »Glauben und
Beten« anschliessen.

Nun kann man sicher bemingeln, dass die genannten
Kapitel im einzelnen von dem zentralen Kapitel VII her
nicht stirker durchdrungen, d. h. von der historisch und
theologisch unabweisbar aufgetragenen Aufgabe der um-
fassenden Bestimmung des Verhiltnisses von »Christen-
tum« und »Judentum« her oder auf sie hin entwickelt
sind. Doch ist eine »Einfiihrung« in die Theologie weder
eine theologische Systematik noch eine kirchliche Dogma-
tik. Darum ist es sowohl ein Spiegel der Zeit als auch
und mehr noch ein nur mit Dankbarkeit und Interesse
wahrzunehmender Schritt durch die originire Tiir in
die dhristliche Theologie hinein, wenn Gollwitzer »Kir-
che« und »Israel« als zwei verschiedenartige Gottesge-
meinden reflektiert, die durch den Juden Jesus von Na-
zareth zusammengeschlossen sind. Damit wird die Auf-
hebung der antijudaistischen Tradition in den christlichen
Kirchen als eine zentrale theologische Aufgabe darge-
stellt.

Als Schwerpunkte innerhalb der Bewiltigung der ge-
stellten Aufgabe arbeitet Gollwitzer heraus: »Wer vom
Christentum spricht, muss unvermeidlich auch vom Ju-
dentum sprechen, und unvermeidlich wird die Art, wie
er vom Judentum und vom Zusammenhang zwischen
Christentum und Judentum spricht, charakterisieren, wie
er die christliche Botschaft versteht« (S. 121). Diesen
Obersatz entfaltet Gollwitzer im folgenden in verschie-
dener Hinsicht, ganz wesentlich aber scheint mir diejeni-
ge zu sein, die die beiden Gottesgemeinden Israel und
Kirche im Verhiltnis von Quelle und Strom erblickt: In
Abraham wird nicht das Individuum, sondern »sein Sa-
me«, sprich das Volk Israel berufen, das mit seinem
Land und seiner »Religion« unl6slich verwachsen ist (S.
128 {.). Hat nun also die Kirche in dieser Weise ihre Quel-
le in Israel, heisst das dieses Doppelte: »Israel ist beru-
fen, in der ihren Sinn verfehlenden Menschheit neuer
Anfang menschlicher Sinnerfiillung, echter Menschlichkeit
zu sein« (S. 133), und: Die Kirche hat als ein Volk aus
den Volkern bezeugend zur Geltung zu bringen, »dass
der Wille Gottes nicht nur dem Einzelleben, sondern
ebenso dem Gemeinschaftsleben gilt und dass deshalb
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auch fiir die politischen und sozialen Strukturen nach ihm
gefragt werden muss« (S. 136). Wie gesagt, die Perspek-
tive ist in Gollwitzers »Einfithrung« ausdriicklich for-
muliert, ohne dass sie immer ebenso ausdriicklich entfal-
tet wird. Aber wer Helmut Gollwitzer und sein Werk
auch nur ein wenig kennt, der weiss, dass in seiner Theo-
logie Judentums- und Gesellschaftsbezogenheit nicht ne-
beneinanderstehen, sondern dass in deren sachlicher Ver-
bindung das Herz seines Glaubens und Denkens schligt.
Wenn er mit der »Einfiihrung in die Evangelische Theo-
logie« seine offizielle Lehrtitigkeit in Berlin abschloss
und in ihr Zentrum die Bestimmung des Verhiltnisses
von Christentum und Judentum riickte, so iibergibt er
mit ihrer Verdffentlichung denen, die von ihm lernen
wollen, nicht einfach ein weiteres theologisches Buch aus
seiner Feder, sondern ein theoretisch und praktisch zu
verwirklichendes Vermichtnis.

Christian Bartsch, Neukirchen

EUGEN KOGON / J. B. METZ / ELIE WIESEL u. a.:
Gott nach Auschwitz. Dimensionen des Massenmordes
am jiidischen Volk. Freiburg/Basel/Wien 1979. Verlag
Herder. 144 Seiten.*

Man hat als dristlicher Theologe Hemmungen, dieses
Buch zu besprechen. Es demaskiert, und dieser Demaskie-
rung mochte man sich entziehen. Man steht betroffen da
und stellt die Frage: Wieso war méglich, was mit dem
Namen »Auschwitz« zusammenhingt? Es stellt sich die
noch furchtbarere Frage ein: Was ist das fiir ein Gotr,
der Auschwitz »zugelassen« hat? Kann man noch vom
liebenden, giitigen, allerbarmenden Gott reden, ohne
verlegen zu werden? Ist Theologie nach Auschwitz iiber-
haupt noch moglich? Kann sie noch so munter betrieben
werden wie vor Auschwitz? Wenn man sich so den Theo-
logiebetrieb einschliesslich der Exegese heute ansieht, ist
man oft erschrocken, dass es noch viele christliche Theo-
logen und Exegeten gibt, die sich in ihrer Arbeit nicht
im geringsten durch Auschwitz gestort fiihlen.

Wer nicht begreift, warum einem solche Gedanken kom-
men konnen, mége den Mut aufbringen, das Buch »Gott
nach Auschwitz« zu lesen. Vielleicht ergeht es ihm dann
ebenso wie dem Rezensenten. Das Buch ist zuerst in
Amerika erschienen und bietet in der amerikanischen
Ausgabe vier Vorlesungen von drei Juden und einem
Christen. Sie tragen die Titel: Die Massenvernichtung als
literarische Inspiration (E. Wiesel), Die Massenvernich-
tung als historisches Dokument (L. S. Dawidowicz), Das
lebende Denkmal der Massenvernichtung (D. Rabino-
witz), Die Massenvernichtung als theologisches Problem
(R. McAfee Brown). Der Dekan der Historischen Fakul-
tit der Northwestern University Evanston, L. B. Smith,
schrieb zu ihm das Vorwort. Die deutsche Ubersetzung
ist eingefithrt von Eugen Kogon und mit einem Schluss-
beitrag von J.B. Metz versehen: Ukumene nach
Auschwitz. Zum Verhiltnis von Christen und Juden in
Deutschland. Metz fragt: »Kann unsere Theologie vor
und nach Auschwitz je die gleiche sein?«, und bemerkt:
»Mit Auschwitz ist das Zeitalter der subjekt- und situa-'
tionslosen theologischen Systeme endgiiltig vorbei«. Das
»Theodizeeproblem« stellt sich in einer Schirfe wie nie
zuvor. Wer kann die Frage beantworten: Welchen Sinn
hat das Opfer der Millionen von Hingeschlachteten? Der
Christ wird versuchen, dieses Opfer mit dem Kreuz
Christi, des »Gottesknechtes«, in Verbindung zu brin-
gen, aber das Kreuz Christi bleibt ja selber zuletzt ein
undurchdringliches Geheimnis. Der Christ soll sich vor

* Vgl. in FrRu XXX/1978, S. 183 (Anm. d. Red. d. FrRu).



vorschnellen Antworten hiiten, zumal im Neuen Testa-
ment das Kreuzopfer Christi mit einem »ein fiir alle-
mal« verbunden ist (vgl. Hebr 7, 27; 10, 10). Warum
dann weiterhin die Millionen von unrecht getéteten und
geschundenen Opfern in der Geschichte? Warum konnte
dann dennoch der deutsche Philosoph Hegel die Geschich-
te als »Schlachtbank« bezeichnen, als solche sich offen-
barend wie nie zuvor gerade im 20. Jahrhundert? Die-
sen Fragen gegeniiber versagt die Kategorie »Zulassung«
und vermutlich auch jede andere Kategorie.

»Auschwitz steht nicht am Ende der barbarischen Antike,
sondern am Anfang der modernsten Moderne« (Fr.-W.
Marquardt). Wenn Marquardt damit recht haben sollte,
dann wehe uns!! Franz Mussner, Regensburg

1 Vgl. dazu auch S. 87, insbes. S. 93 f.

HEINZ KREMERS: Judenmission heute? Neukirchen
1979. Neukirchener Verlag. 80 Seiten.

»Schon wieder ein Missionar!« So rief ein bekannter
Evangelist, als er den neugeborenen Heinz Kremers in
der Wiege liegen sah. Der Wunsch ging zwar in Erfiil-
lung, aber in einer ganz anderen Weise, als Eltern, Ver-
wandte und der »Hilfsverein der Freunde Israels« es
sich vorgestellt hatten. Kremers wurde zum Missionar
fiir Israel, der im Christen Liebe zum jiidischen Volk
und Verstindnis fiir dessen Einzigartigkeit wecken woll-
te. Als einer der Hauptinitiatoren des christlichen Dor-
fes Nes Ammim in Siidgalilda! schrieb er schon Anno
1965:

»Die Kirche muss auf Judenmission verzichten, um so
vollmichtiger wird sie sich in Wort und Tat gegeniiber
Israel zu Christus bekennen kénnen... Nicht ein — be-
rechtigter! — Schuldkomplex, sondern eine begriindete
theologische Erkenntnis muss die Basis unseres Verzich-
tes auf Judenmission seinl« (S. 35).

Seine heutige Einstellung schildert die amerikanische
Theologin Eva Fleischner in folgenden Worten:
»Dialog ohne Vorbehalte ist die Forderung einer Mino-
ritdt unter den evangelischen Theologen in Deutschland,
von denen Hans-Joachim Kraus und Heinz Kremers mit
Namen genannt werden. Sie fordern eine radikale Of-
fenheit im Dialog mit den Juden. Bekehrung? — Viel-
leicht, aber wer darf denn sagen, wessen Bekehrung und
wozu? ... Wir miissen bereit sein, dass unsere festen
Gottesvorstellungen manchmal und immer wieder auf-
gebrochen werden, wir miissen uns selbst erlauben, von
den Juden gefragt und verdndert zu werden, sogar an
der Basis unseres Glaubens . . .« (S. 23).

Diese Stellungnahme ist vor dem Hintergrund eines kon-
servativen Christomonismus zu bewerten, der das Petrus-
wort von Apg 4,12 auf seine Fahnen schreibt: »Es ist
in keinem anderen Heil ...« — wobei alle anderen Stel-
len im NT, die fiir Glaubenspluralismus oder Theozen-
trismus plidieren, grundsitzlich ausgeklammert werden.
So heisst es z. B. in der »Festschrift zur 100-Jahr-Feier
des Evangelisch-Lutherischen Zentralvereins fiir Mission
unter Israel e. V.« von 1971: »Das Judentum versteht
sich als der legitime Nachfolger des atl. Gottesvolkes.
Allein diese Tatsache stellt die Kirche in Frage. Sie muss
sich fragen, wie es denn mit ihrer eigenen Legitimitit
als Gottesvolk steht. Es kann ja nicht zwei Gottesvolker
geben! Die Kirche kann ihr eigenes Wesen nur in der
Auseinandersetzung mit dem Judentum begreifen ler-
nen.«

Mit Recht schreibt Rolf Rendtorff zu diesem schroffen
Entweder-Oder: »Die Kirche wiirde dadurch in einen

1S u.S. 157.

erbarmungslosen Existenzkampf gegen das Judentum
hineingetrieben, bei dem einer von beiden auf der Strek-
ke bleiben muss — und alle Erklirungen iiber christlich-
jidische Gemeinsamkeiten blieben Schall und Rauch, ja
mehr noch: Sie blieben zutiefst unehrlich, wenn diese
Alternative bestehen bliebe.«

Der »Zentralverein« ist jedoch keineswegs allein. Ende
Februar 1980 warnte Pfarrer Fritz Griinzweig den in
Frankfurt tagenden Theologischen Konvent der »Kon-
ferenz Bekennender Gemeinschaften in den evangelischen
Kirchen« der Bundesrepublik davor, auf Bemithungen
um die Bekehrung von Juden zum Christentum zu ver-
zichten:

»Wir Deutschen diirfen dem Volk Israel die ntl. Bot-
schaft nicht vorenthalten und nicht etwa aus Riicksicht-
nahme schweigen... wir miissen den Juden erkennen
helfen, dass der Erléser, auf den sie warten, in Christus
bereits gekommen ist. .. die Frontlinie der Mission darf
nicht zuriickverlegt werden!«

Um so mehr ist Kremers’ mutige Einstellung zu schitzen,
der nicht nur jedwede »Verwerfung Israels« biblisch
widerlegt, sondern auch die ewige Giiltigkeit des Got-
tesbundes mit Israel und die bleibende »Verwurzelung
der Kirche im jiidischen Volk« einleuchtend aus dem
NT belegt.

Paulus, sobald er selbst in seiner urspriinglichen Aussage-
Intention zu Wort kommen darf, ist hier wohl der beste
Kronzeuge:

»Ganz Israel wird gerettet werden« (R6m 11, 26) be-
tont er der Heidenkirche gegeniiber, was wie ein Nach-
hall aus dem Leitsatz der Mischna klingt: »Ganz Israel
hat Anteil an der Kommenden Welt«. (Abot I, 1 und
M Sanh. X 1a). Nicht weniger als viermal wiederholt
der Heidenapostel die Tatsache, dass auch das Nicht-
Jesus-Glidubige Israel heilsfihig ist: Vorerst betont er in
Rom 9, 4 und Rém 11, 29, dass die Auserwihlung und
Berufung Israels auch nachdsterlich unwiderruflich und
unbereubar sind; hierauf stellt er die provokative Frage:
»Hat Gott etwa Sein Volk verstossen?« (Rém 11,1) —
nur um sie mit Nachdruck zu verneinen: »Das sei ferne!«
Fiir die Schwerhdrigen himmert er die Botschaft noch
zweimal ein: Sowohl in R6m 11, 26 mittels eines umfor-
mulierten Jesaja-Zitates (Jes 59, 20 f.): »Es wird aus Zion
der Retter kommenc, als auch schon in Romer 11, 24,
wo er mit aller wiinschenswerten Deutlichkeit den Hoch-
mut der Heidenchristen zu dimpfen weiss:

»Denn wenn du aus dem von Natur wilden Olbaum
ausgeschnitten und gegen die Natur in den edlen Olbaum
(Israel) eingepfropft worden bist, um wieviel mehr wer-
den diese (Juden) die natiirlichen Zweige in ihren eige-
nen Olbaum eingepfropft werden!« (R6m 11, 24).

Das ist eine rein indikativische Aussage — ohne jedwede
Vorbedingung oder Einschrinkung — im prophetischen
Futurum und im sogenannten »Passivum Divinum« for-
muliert, was sagen will: Gott selbst wird sie wieder in
ihren urspriinglichen OUlbaum einpflanzen — obne die
Nachhilfe der Judenmission.

Wer schon »beim Gott Israels ist,» wie Franz Rosen-
zweig sagte, oder unterwegs zu Ihm, bedarf daher, auch
im Sinne des Paulus, keiner Bekehrung mehr.

Dass ganz Israel von Gott errettet wird, ist fiir Paulus
eine Heilstatsache, die fiir ihn, als Jude, selbstverstind-
lich ist. Wie dies bewerkstelligt werden soll, bleibt je-
doch ein Mysterium — wie so vieles andere — jedoch deu-
tet vieles auf einen »Sonderwege, der keineswegs christo-
logisch sein muss, sondern als ein Sieg der souverinen,
unerforschlichen Gnadenliebe Gottes angedeuter wird.
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In den Worten von Prof. Kryster Stendahl, dem Vor-
sitzenden des Weltkirchenratskomitees fiir Kirche und
Judentum:
»Es ist auffallend, wie Paulus, der eifrigste der Missio-
nare, dazu kommt, das Gefithl der Uberlegenheit den
Juden gegeniiber zu kritisieren, das er unter seinen Be-
kehrten entdeckt hat (R6m 11,20) und wie er zu der
fiir viele erstaunlichen Schlussfolgerung kommt, dass
Gott andere Pline fiir die Rettung Israels haben mag,
als er, Paulus, friither in seinem missionarischen Eifer im
Auge hatte. Denn Gottes Plan ist ein Geheimnis und
kann nicht in dem méglichen Erfolg der christlichen Mis-
sion entheiligt werden.«
»Damit ithr nicht weise seid in eurer eigenen Eitelkeit,
will ich, dass ihr dieses Geheimnis versteht« (Rém 11,
25).
»Ist es wohl deshalb, dass Paulus, bewusst oder unbe-
wusst, den Namen Jesus Christus ein paar Seiten lang
nicht erwihnt, weil er iiber das Geheimnis von Israels
Erlésung nachdenkt? Denn es gibt keinen Gebrauch des
Namens Jesu Christi von Rom 10, 17 (wo etliche Hand-
schriften »Gott« lesen) bis Rém 11,36 und der ganze
Abschnitt endet mit einem Lobpreis auf Gott, dessen
Weisheit und Erkenntnis weit iiber all unsere Berech-
nungen hinausgehen.« (Aus »Von Vorurteilen zum Ver-
stindnis«, FFM, 1978, S. 72 {.).
Das Fazit, das Kremers aus dem »Irrweg der christlichen
Judenmission« zieht, ist klar und eindeutig:
»Alle Judenmissionsgesellschaften miissen aufgeldst wer-
den, auch diejenigen, die sich nicht mehr so nennen und
dennoch ... Aktivititen entfalten, deren Intention die
Bekehrung von Juden zum Christentum ist. Anstelle
der Judenmissionsgesellschaften sollten in allen Kirchen
Arbeitskreise >Kirche und Israel< treten, deren Aufgabe
es ist, die Kirchen als solche und alle Christen fiir den
neuen Skumenischen Dialog mit den Juden zuzuriisten
und Impulse fiir eine briiderliche Zusammenarbeit zwi-
schen Juden und Christen zu geben, damit wir in Zu-
kunft besser als bisher miteinander die uns beiden vom
selben Gott aufgetragene Verantwortung fiir die Welt
wahrnehmen kdnnen« (S. 80).
Ubrig bleibt uns nur zu hoffen, dass dieses aufrichtige
Buch seine erwiinschte Tiefenwirkung nicht verfehlen wird.
Pinchas Lapide, Frankfurt a. M.

FRIEDRICH-WILHELM MARQUARDT / ALBERT
FRIEDLANDER: Das Schweigen der Christen und die
Menschlichkeit Gottes: Gliubige Existenz nach Auschwitz.
Miinchen 1980. Chr. Kaiser Verlag. Kaiser Traktate 49.
52 Seiten.*

»Ein jiidischer und ein christlicher Theologe denken iiber
die Folgen nach, die gliubiger Existenz aus der Vernich-
tung von Millionen Menschen in den deutschen Konzen-
trationslagern entstehen. Friedrich-Wilhelm Marquardt
formuliert die Aufgaben, die den Christen nach Ausch-
witz gestellt sind. Das Leiden des jiidischen Volkes ver-
stehen zu lernen und die genaue Erinnerung an die Er-
eignisse stehen dabei im Zentrum. Marquardt fordert da-
zu auf, in allen Bereichen unseres Lebens — politischen,
rechtlichen, sozialen — empfindsam zu werden fiir die
Wiederholbarkeit von Auschwitz, um sie letztlich auszu-
schliessen.

Um die Uberwindung der Beziehungslosigkeit, die zu
Unmenschlichkeit und Schuld fithrt, geht es auch Al-
bert Friedlander. Der Ausgangspunkt seines theologischen
Denkens ist das Erlebnis: Kann eine Theologie des Lei-

*Vgl. 0. S. 77, Anm. 1 und Anm. 5.
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dens Gottes die Wahrheit des Erlebens von Auschwitz
erfassen? Friedlander weist darauf hin, dass Auschwitz
vor allem ein Problem der Christen ist. Erst wenn der
Weg zum Mitmenschen gefunden ist, ist auch uns die
Maoglichkeit des Glaubens nach Auschwitz erdffnet.l«

Diese im Rahmen der Arbeitsgemeinschaft >Juden und
Christen< beim Deutschen Evangelischen Kirchentag ge-
haltenen Vortrige liegen auch in der ebenso besonders
ansprechenden wie handlichen Ausgabe der »Kaiser
Traktate« vor. In dieser Form kénnen sie in jeder, auch
ganz kleinen Tasche Platz finden. Sie sollten in viele
Hinde kommen. G.L.

1 8. ibid., Umschlagseite 4.

GOTTHOLD MULLER (Hrsg.): Israel hat dennoch
Gott zum Trost. Festschrift fiir Schalom Ben-Chorin.
Trier 1978. Paulinus Verlag. 202 Seiten, 9 Abb.
Festschriften gelten meist einem einzelnen, seinen Ar-
beiten, seinem Werk. So ist die vorliegende zunichst auch
dankend Schalom Ben-Chorin aus Anlass seines 65. Ge-
burtstages gewidmet und seinem steten Bemithen um den
christlich-jiidischen Dialog, wobei er gewohnte, teilweise
verhingnisvolle Denkmuster aufbrach, indem er »christ-
liche(m) Denken seine urspriingliche >hebriische Provinz«
zuriickgegeben«, aber auch »dem Jiidischen seine christ-
liche >Tochter-Provinz« wieder neu erschlossen« (7) hat;
beides besonders durch seine Arbeiten iiber Jesus von
Nazareth, Saulus von Tarsus und >Mutter Mirjame«. Vier-
zig Jahre nach der Reichspogromnacht erschienen, will
diese Festschrift mit ihrem Titel aber nicht nur den ein-
zelnen ehren, sondern mit ihm jene, »die in fast 2 000
Jahren jiidischer >Diasporac< es nie vergessen ... haben,
dass Israel nie ohne den >Trost< und die >Giite« seines
lebendigen Gottes ist« (7). So kénnen sich auch unter
diesem biblischen Titel all jene Juden und Christen so-
lidarisch finden, deren Anliegen dem bisherigen Wirken
Ben-Chorins entspricht. Nicht nur die Herkunft der ver-
schiedenen Verfasser der Beitrige, sondern gerade jenes
gemeinsame Nach-Denken iiber je spezifisch jiidische und
christliche Themen sowie deren Gemeinsamkeiten bedin-
gen die thematische Aufteilung dieser Festschrift in fiinf
Teile: I Jiidische Bibel (>Altes Testament<), I Christliche
Bibel (>Altes< und >Neues« Testament), III Jiidisches Erbe
im Christentum, IV Jiidische Geistesgeschichte und V Jii-
disch-christlicher Dialog.

E. L. Ebrlichs Beitrag ist der Versuch, die 10 Gebote
»aktuell auszulegen«, vor »allem im Hinblick darauf,
was sie einem modernen Juden heute in seiner jiidischen
Existenz bedeuten kdnnen« (11), ausgehend von der The-
se, dass alles iiber Ethik im Judentum Gedachte nur ein
»Kommentar zu diesem Zehnwort« (11) sei. Beginnt
dieses >Zehnwort« mit dem Verweis auf die grundlegen-
de Heilstat Gottes an Israel als Beginn seiner Geschichte
mit Gott, so sind alle menschlichen Bereiche in ihren so-
zialen und individuellen Beziigen nur von dieser Tat
Gottes aus gesehen. »Wie das Wort >Ich bin der Herr,
dein Gott« der Anfang aller dieser Worte ist, so ist dar-
um ihr Schluss >dein Nichster«« (19). Diese Geschichte
Israels ist durchdrungen von leidvollen Erfahrungen,
deren grauenhafteste in unserer Zeit alles bis dahin Ge-
schehene iibertraf. In dieser Leidensgeschichte werden
die Fragen Hiobs immer wieder zu Fragen des Volkes
Israel und seinem Ringen mit Gott. So gilt und galt im-
mer wieder jiidisches Nachdenken diesem Hiob, wie H.
L. Goldschmidt an verschiedenen Ansitzen der Hiob-
interpretation aufzeigt (20 ff.).

In dem Themenbereich >Christliche

Bibel« untersucht



F. Mussner unter dem Titel »Die Beschrinkung auf einen
einzigen Lehrer« (33-43) die spezifisch christliche Reduk-
tion auf Jesus von Nazareth, die, in der Urkirche voll-
zogen, die »jiidischen Lehrautorititen nicht in ihre Uber-
lieferung aufgenommen« hat (37 £.), obwohl doch gerade
thre »Urspriinge im Judentum« lagen. Die Entdeckung
des Jesus von Nazareth jiidischerseits mit der Betonung
der Ethik Jesu als unbedingte »Forderung der Verwirk-
lichung des Willens Gottes im Alltag« (40) birgt aber
auch fiir Christen nach Mussner die Chance einer »Riick-
besinnung auf das in Jesus lebende jiidische Erbe« (40).
Auch O. Betz geht es letztlich um die Riickgewinnung
des jiidischen Elements, wenn er anhand von Mk 6, 1-6
»Jesus in Nazareth« (44—60) thematisiert. Dabei ruft er
in Erinnerung, dass bei der Auslegung der Evangelien
von der »jiidischen Tradition, vor allem ihrer Bibel, det
Tora« (53) ausgegangen werden muss. Das Problem »Das
Opfer eines Menschen. Eine Auslegung von Joh 11,
47-53« sieht W. Grimm im Horizont der Schleyer-Ent-
fithrung, wobei Grimm eine »grundsitzliche Vergleich-
barkeit von Joh 11, 47 ff. mit der Schleyer-Situation«
exegetisch nachzuweisen bestrebt ist. Ob seine Verglei-
che (Kaiphas — Bonner Krisenstab; Nichstenliebe als
»Begegnungsliebe« — Schleyer als »ein solcher uns und
vor allem den gefragten Politikern >begegnender
Mensch«« [81]) als gelungen zu bezeichnen sind, bleibt
mir allerdings fraglich.

Der Beitrag von Hausmann iiber Maleachi 3, 22-24 lei-
tet den Abschnitt iiber »jiidisches Erbe im Christentum«
ein. Fiir Hausmann verdeutlicht gerade diese Stelle die
»Verzahnung« von beiden Testamenten. Mit den Kate-
gorien von Verheissung und Erfillung wird Jesus zu
dem Stellvertreter, der »fiir den Menschen das Gericht
Gottes« (91), von dem Maleachi spricht, erleidet. »War-
ten — worauf?« fragt H. Fliigel, um nach Skizzierung des
Problems in der Literatur auf eine vom biblischen Glau-
ben her kommende Antwort hinzulenken, die das Volk
Israel als ein im »Geist der Erwartung« auf Gott (99)
stehendes Volk uns vorlebt. Solche Erwartung auf Gott,
als Erwartung des Glaubens setzt sich — blickt sie in die
Zukunft — um in Geschichte, in eine Geschichte »in Rich-
tung Freiheit«, wie M. Stébrs biblische Meditation
»Leben lernen?« aufweisen will, wobei diese Freiheits-
geschichte immer wieder von »Riickfillen und Riickschrit-
ten« bedroht war und ist, wie die Geschichte vom Gol-
denen Kalb zeigt, die bis heute stets neu geschrieben
wird. In dieser Freiheitsgeschichte bleibt Gottes Angebot
der Freiheit »als universale Einladung und notwendige
Mobglichkeit gegen Ungeist und Unheil« (106). Zu die-
sem >Ungeist und Unheil< kann in unserer Zeit die mo-
derne Technologie werden, wenn sie, wie G. Miillers Bei-
trag »Modern Technology and Judaeo-Christian Ethics«
aufzeigen will, nicht mehr zum Nutzen der Welt und
des Menschen gebraucht wird, sondern sich gegen Gott
und gegen dessen Schopfung richtet; »Were it inclined
... to eliminate God from history, it would become an
idol. Were it to turn against the world... it would
destroy the creation of God, for which man is res-
ponsible« (117). Diese Antwort auf Gottes Angebot
als Ver-antwortung des Menschen ist immer auch Gegen-
stand »jiidischer Geistesgeschichte«. F. P. Bahrgebuhr un-
tersucht denn auch, wie Spinoza, Ibn Gabirol, im Ver-
gleich zu Dante in ihren je verschiedenen Zeitumstinden
und von ihrem eigenen geistesgeschichtlichen Hintergrund
aus »Gott die Ehre gaben« (123).

»Entfremdung — abstrakt und konkret« wird — an Ben-
Chorins eigener Arbeit orientiert — von O. Veit aufge-

zeigt, wobei jiidische Geschichte immer mit dem Element
des »Fremden« gelebt hat und lebt. Dabei gilt es kon-
kret »den Fremden (als) den Bruder zu erkennen« (136).
Diese Forderung kann dann auch wieder verstirkt gel-
ten, wenn die Geschichte von Judentum und europiisch
christlicher Theologie sich als Geschichte zunehmender
Entfremdung erweist, wie S. Talmon in seiner »kriti-
schen Anfrage des Judentums an die europiische christ-
liche Theologie« (139) aufweist. Die Bildung theologi-
scher Sitze, das Denken in Dichotomien dhristlicherseits
»brachte Doktrinen hervor, die nur einen Standpunkt,
nur einen Gedanken, nur eine Glaubensart als wiin-
schenswert . . . darstellten (142 f.). In diesem christlichen
Absolutheitsanspruch wurzelt — wie Talmon an mehre-
ren theologischen Begriffen aufweist — der Antijudais-
mus. Wird jener Zusammenhang christlicherseits erkannt
und aufgearbeitet, so wird auch erst dann die Voraus-
setzung eines »echten Gespriches zwischen Christen und
Juden«« geschaffen (156). Gelungene Ansitze der Auf-
arbeitung dieser verhingnisvollen Entfremdung zeigt
H. Kremers Beitrag »Die Juden im christlichen Reli-
gionsunterricht in der Bundesrepublik Deutschland nach
1945«, denn religionspidagogische Ansitze, die Gestal-
tung der Curricula, der Lehrpline und Unterrichtsme-
dien entscheiden iiber dieses von Talmon und Kremers
geforderte »echte Gesprich zwischen Christen und Ju-
den«. In diesem Gesprich kann nicht abgesehen werden
von Israel als Land, in dem »Heilserfahrung« gemacht
wird, nach der »Leiderfahrung in der Diaspora« (183),
wie R. Mayer eindriicklich schildert. Aufgabe der Chri-
sten ist es, »durch Gespriche mit den Juden fiir sich das
wieder einzubeziehen, was die Heidenchristen in ihrer
Uberheblichkeit einst meinten preisgeben zu konnen oder
zu miissen — das Land« (190), denn ohne Land »gibe es
keine wegweisende Bewegung, wie es der Zionismus war,
die fihig wire, das Judentum zusammenzuhalten« (191).
Damit enden die Beitrige der Festschrift, die aus An-
lass der Ehrung eines einzelnen dargebracht, aber Israel
in seiner Gesamtheit ehren will. Eine Kurzbiographie
Ben-Chorins, dessen umfangreiche Bibliographie sowie
Sekundirliteratur zu seinem Werk und ein Mitarbeiter-
verzeichnis schliessen den Band ab, der mit seinem Spek-
trum an Themen auch dem Wirken und den Impulsen
Ben-Chorins gerecht wird. Alfred Wittstock, Mainz

ROLF RENDTOREFF (Hrsg.): Arbeitsbuch Christen und
Juden. Zur Studie des Rates der Evangelischen Kirche in
Deutschland. Im Auftrag der Studienkommission Kirche
und Judentum hrsg. Giitersloh 1979. Giitersloher Ver-
lagshaus Gerd Mohn. 288 Seiten.

Dieses Buch lehnt sich in seinem Aufbau an die im Un-
tertitel genannte Studie von 1975 an!. Nach Hinweisen
zum halboffiziosen Charakter des Werkes und fiir seine
Benutzung sowie einer gerafften Ubersicht iiber die
israelitisch-jiidische Geschichte folgen Einzelaspekte der
drei Teile: I. Gemeinsame Wurzeln (sc. fiir Juden und
Christen) — II. Das Auseinandergehen der Wege — III.
Juden und Christen heute. Diese Anlehnung an die Stu-
die fithrt zu einer gewissen Aufsplitterung; z. B. miissen
Themen wie »Heilige Schrift« oder »Volk Gottes« so-
wohl in 1. als auch in II. behandelt werden. Doch ist hier
ja nicht nach Art einer Judentumskunde oder eines theo-
logischen Entwurfs des Verhiltnisses von Christentum
und Judentum vorgegangen, auch wenn das Arbeitsbuch
solchen Anspriichen durchaus gerecht zu werden vermag.
Denn die einzelnen Themen sind bei aller gebotenen

1 Vgl. FrRu XXVII/1975, S. 68 ff.
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Kiirze dusserst sorgfiltig erarbeitet. Die Konzentration
aufs Wesentliche heisst natiirlich vor allem auch Kli-
rung von Missverstindnissen auf christlicher Seite. Ein
Artikel wie der von H. Kremers iiber »Gerechtigkeit
und Liebe im rabbinischen Judentum« (89-95) gehért in
seiner Prignanz denen ins Stammbuch geschrieben, die
in diesem Bereich vom Vorurteil einer »iiberlegenen«
jesuanischen oder neutestamentlichen Liebesethik nicht
loskommen (wollen). Dadurch unvermeidliche' Spannun-
gen zwischen dem Arbeitsbuch und manchen in der Stu-
die des Rates der EKD vertretenen Auffassungen werden
entweder benannt (z. B. 87 im eben erwihnten Zusam-
menhang) oder durch die Formulierungen so akzentuiert,
dass die Korrekturabsicht uniibersehbar ist. Die Brisanz
zahlreicher Feststellungen wird dem aufmerksamen Le-
ser nicht entgehen, z. B. wenn P. v. d. Osten-Sacken von
der Notwendigkeit spricht, Paulus »historisch« zu ver-
stehen, d. h. ihn »soweit wie mdglich in seiner Zeit« zu
belassen (174). Die an verschiedenen Stellen befindlichen
Ausfithrungen zum jiidischen Toraverstindnis — das aus-
fithrliche Sachregister hilft zu raschem Auffinden — soll-
ten ebenso ein christliches Umdenken in die Wege leiten,
sofern man nur willens ist, Augen und Ohren (und wohl
auch das Herz) zu 6ffnen. Wie heikel das damit beriihr-
te Problem jedoch ist, zeigt sich u. a. darin, dass exegeti-
sche Standardliteratur, soweit sie in den den einzelnen
Themen jeweils angefiigten Angaben auftaucht, ohne ei-
nen heute noch zweifellos weithin angebrachten Hinweis
auf ihre mit dem Arbeitsbuch nicht konforme Ausrich-
tung vermerkt wird. Der Benutzer sollte deshalb den
Schlussabschnitt vorwegnehmen: »Das Judentum als
Thema der christlichen Theologie«. Wenn ihm die hier
fillige Fehlanzeige bewusst geworden ist — Thomas? und
Mussners® Biicher sind ja ebenfalls erst jiingst erschienen,
wird er die richtige Perspektive gewinnen und auch die
Pionierleistung dieses Buches ermessen. So kann man nur
wiinschen, dass es in der Erwachsenenbildung, in (Selbst-)
Studium und Schule (S II), jedenfalls (auch) als Vorbe-
reitung fiir Unterricht und Predigt zum Zug kommt und
so vielfiltige Frucht eines besseren Verstindnisses des
Christentums fiir das Judentum, méglichst vieler Chri-
sten fiir die Juden trigt. Peter Fiedler, Freiburg i. Br.

2 Vgl. Christliche Theologie des Judentums. Ein Buchbericht von
Franz Mussner in FrRu XXX/1978, S. 56 ff.

3 Vgl. 0. S.37.

(Anmerkungen d. Red. d. FrRu).

AUSCHWITZ als Herausforderung fiir Juden und Chri-
sten, hrsg. von G.B. Ginzel. Heidelberg 1980. Verlag
Lambert Schneider (Lambert-Schneider-Taschenbiicher).
[Serie Tabless, zur Sache; Bd. 1.]

Nach Redaktionsschluss: Rezension erfolgt FrRu XXXII.

MARTIN GILBERT: Final Journey, The Fate of the
Jews in Nazi Europe. London 1979. George Allen & Un-
win Ltd. 224 Seiten.

In diesem eindrucksvollen Buch unternimmt es der Verf.,
die Deportationen der Juden vor allem in Polen, Hol-
land, Frankreich, Ungarn u. a. nicht nur durch Dokumente
und sonstige schriftliche Darstellungen zu beschreiben,
sondern vor allem auch durch ein zahlreiches Bildmate-
rial; dieses ist teilweise von den NS-Verbrechern aufge-
nommen worden oder von polnischen Fotografen, welche
die Bilder im Auftrage der Deutschen anfertigten oder
heimlich. Am chesten ist dieses Buch mit dem von Ger-
hard Schoenberner, »Der Gelbe Stern« (Hamburg 1960)!

1 S. FrRu XIII, Nr. 50/52 (1961), S. 117 {.

152

zu vergleichen, das ebenfalls ein erschiitterndes Bildma-
terial geboten hatte. Offenbar ist Gilbert dieses Buch
nicht bekannt gewesen. Ein weiterer Bildband erschien
1967 in Paris: La Déportation. Der Vorteil des Buches
von M. Gilbert ist, dass er Bild und Texte zu verbinden
weiss. Ein genaues Studium der Bilder ergibt, was man
schon lange weiss und leider von nicht wenigen Deutschen
geleugnet bzw. verdringt wird, dass bei den Gewaltver-
brechen an Juden nicht nur die SS, der SD sowie spezi-
fische Sondertruppen der Einsatzgruppen beteiligt waren.
Auf nicht wenigen Bildern erscheinen auch Wehrmachts-
angehorige, die mit den Verbrechen an den Juden zu tun
Katten, ferner einheimische Helfershelfer, so nicht nur in
Polen oder der Ukraine, sondern auch in Holland und
Frankreich. Da die oben genannten Biicher heute kaum
noch greifbar sein diirften, wire es durchaus wiinschens-
wert, wenn ein deutscher Verlag sich entschlgsse, von die-
sem Buche eine deutsche Ausgabe herzustellen. In diesem
Falle wire es freilich ratsam, die Quellenangaben bereits
zu jedem Text bzw. Bild zu geben und nicht nur mehr
oder weniger summarisch in einem Anhang (Acknow-
ledgments and Sources).
Dieses Buch, offenbar im Zusammenhang mit dem Holo-
caust-Film entstanden bzw. konzipiert, wiirde in einer
deutschen Ausgabe ein durchaus niitzliches Anschauungs-
material fiir den Geschichtsunterricht bilden. Auch unter
diesem Gesichtspunkt sollten deutsche Verleger iiberle-
gen, ob sich nicht eine deutsche Ausgabe lohnen wiirde.

E. L. Ehrlich

BENEDIKTA MARIA KEMPNER: Nonnen unter dem
Hakenkreuz. Leiden — Heldentum — Tod. Die erste Do-
kumentation iiber das Schicksal der Nonnen im Dritten
Reich*. Wiirzburg 1979. Verlag Wilh. Naumann. 241 Sei-
ten.

Die Autorin ist die Frau von Dr. Robert M. W. Kemp-
ner, der in den Niirnberger Prozessen der Stellvertreter
des Hauptankligers warl., Sie hatte den Mut und die
Kraft, als wissenschaftliche Mitarbeiterin wihrend der
Prozesse ein Spezialgebiet zu bearbeiten, das zu den
grauenvollsten gehdrt: medizinische Versuche an KZ-
Insassen. Pius XII. forderte sie auf, das Material iiber
Priester und Ordensfrauen zu sammeln, die unter Hitler
als Zeugen Christi gestorben waren. Das erste Buch, das
aus dieser Arbeit entstand, »Priester vor Hitlers Tribu-
nalen«, hat grosses Aufsehen erregt!s. Am Schluss dieses
ersten Buches schon wird von zwei Ordensschwestern
berichtet, die von NS-Gerichten zum Tod verurteilt wur-
den: Schwester Restituta Helene Kafka, Operations-
schwester in Wien, von einem Arzt wegen Wehrkraft-
zersetzung angezeigt, wurde am 30. 4. 1943 enthauptet —
»nach fiinf hirtesten Monaten in der Hinrichtungszelle«.
Bei Schwester Gabrielle Angeline van Hallen, einer bel-
gischen Sceur de la Charité, 1942 von einem Sonderge-
richt verurteilt, wurde das Todesurteil in Zuchthausstrafe
umgewandelt. Sie wurde von Gefingnis zu Gefingnis
geschleppt und iiberlebte.

Die ersten deportierten Schwestern, von denen das vor-
liegende Buch berichtet, sind evangelische Diakonissen
von Kaiserswerth, ein Geschwisterpaar jiidischer Her-
kunft aus Ungarn. Das Mutterhaus tat das Menschen-
% Mit Vorwort von Kardinal Bea und Gesamtaufstellung der durch
das nationalsozialistische Regime in Deutschland und im besetzten
Europa umgekommenen Klosterfrauen 1939—1945: Personalien —
Verfolgungsvorgang — Tod — Polnische Klosterfrauen, die frith-
zeitig durch Verfolgungsmassnahmen gestorben sind — Verwun-
dete Klosterfrauen aus Polen — Zwangsarbeit polnischer Nonnen —
Nonnen, die das Konzentrationslager iiberlebt haben (S. 156—241).

1S.0.5. 991
1a Vgl. FrRu XVII1/1966, S. 145 f.



mogliche, Pastor von Liittichau fuhr eigens nach Berlin
zu Eichmann. Es gelang nicht, die Schwestern vor der
Deportation zu bewahren. Sie kamen nach Theresien-
stadt, Erna, die jiingere, von dort nach Auschwitz. Die
iltere, der es verwehrt wurde, die Schwester zu beglei-
ten, kehrte nach Kriegsende ins Mutterhaus zuriick.

Bei den bekannten Christen jiidischer Herkunft in
Holland um Edith Stein wird noch einmal dokumenta-
risch belegt, dass es ausdriicklich der Protest der hollin-
dischen Bischdfe gegen die Verfolgung der Juden war,
der ihr Schicksal besiegelte?. Aktenvermerk des SS-
Gruppenfiihrers Dr. Harster vom 30. 7. 1942: »Da die
katholischen Bischdfe sich — ohne beteiligt zu sein — in
die Angelegenheit eingemischt haben (Protest von allen
Kanzeln gegen die Deportation von Juden) werden
nunmehr simtliche katholischen Juden noch in dieser
Woche abgeschoben?.«

Unter den so »Abgeschobenen« waren neben Edith Stein
und anderen aus Deutschland nach Holland Emigrierte
finf Geschwister Lob, zwei Nonnen, drei Monche, alle
dem Trappistenorden angehdrig3.

Von der franzdsischen Nonne Mutter Elisabeth Rivet, die
ihre Mitgefangenen »Seele von Ravensbriick« nannten,
»deren Licheln alle erhellte« (S. 101), erfahren wir, dass
sie »in der Welt Kusmina Karawajewa hiess und eine
russische Dichterin war«. (S. 99) Am Karfreitag 1945
ging sie anstelle einer jungen Mutter in den Tod.

Wie unter den Priestern, so waren es auch unter den
Klosterfrauen in weit iiberwiegender Zahl polnische
Menschen, die der nationalsozialistische Terror "auszu-
18schen trachtete. Es finden sich darunter Fille von aus-
gesuchter Grausamkeit (S. 121). »Mit Hitlers Uberfall
auf Polen am 1. 9. 1939 begann der Leidensweg von
Hunderten von Ordensschwestern. Erschiessungen, Ver-
gasungen in Auschwitz, Drangsalierungen in anderen
Konzentrationslagern, Bombardierungen wihrend der
Pflegetitigkeit und Misshandlungen brachten ihnen den
Von den polnischen Frauenorden scheinen die »Fran-
ziskanerinnen der Familie Mariens« besonders hart ge-
litten zu haben. Noch im August 1944 wurden 44
Schwestern, viele junge darunter, nach Ravensbriick ver-
schleppt. Die Schwestern hatten in der Kriegs- und Be-
satzungszeit 1939/45 hingebend gearbeitet. Sie hatten
sich auch um Hilfe fiir die verfolgten Juden bemiiht.

2 Vgl. u. a. dazu: Robert M. W. Kempner: Edith Stein und Anne
Frank. Zwei von Hunderttausend. Die Enthiillungen iiber die NS-
Verbrechen in Holland vor dem Schwurgericht in Miinchen. Freiburg
i. Br. 1968 Herder-Biicherei Nr. 308: »... In Wahrheit war dic
Riickstellung bestimmter Gruppen keine sichere Alternative gegen-
iiber der tddlichen Verschikung nach dem Osten ... In heim-
tiickischer Weise wurde das Priorititen-System dazu benutzr, um
das Bewusstsein eines gemeinsamen Schicksals unter den Juden zu
verdringen und in einzelnen die Hoffnung zu erwecken, sie wiir-
den vielleicht als letzte der langen Reihe doch nach der Invasion
der Alliierten noch mit dem Leben davonkommen« (S. 82). — »In ei-
ner weiteren Vernehmung von Harster vom 9. 2. 1966 kommt auch
klar zum Ausdruds, dass das gesamte Riidkstellungsprogramm nichts
anderes war als ein aus politischen und polizeilichen Griinden ge-
schaffenes System von Mordpriorititen. Die den verschiedenen
Gruppen angehdrigen Juden kamen simtlich nacheinander an die
Todesreihe ...« (S. 156). — »In der Chefbesprechung des Reichs-
kommissars vom 17. Juli 1942, der iiblichen Freitagssitzung, kam
die Angelegenheit [Riickstellung getaufter Juden] erneut zur Spra-
che. Der Reichskommissar erklirte dabei, dass eine bleibende Aus-
nahmestellung fiir die christlichen Juden von ihm nicht beabsichtigt
war und dass »nachdem alle anderen Juden abgeschoben sein werden,
bei nichstbester Gelegenheit, die politisch passt, auch die letzten
christlichen Juden deportiert werden sollten . . .« (S. 87).

3 Vgl. dazu: Der Todesweg der Trappisten Lob, in: R. M. W.
Kempner: »...Zwei von Hunderttausend« (s. 0. Anm.2), S. 118 f.
(Alle Anmerkungen d. Red. d. FrRu.)

In ihren Kinderheimen konnten sie einige hundert jiidi-
sche Kinder verbergen®. (S. 151).
Wer sich die ungeheuren Leiden des polnischen Volkes
und seiner Eliten vor Augen hilt*, wundert sich nicht
mehr, dass die polnische Kirche einen blithenden geistli-
chen Nachwuchs hat. Es fillt einem das Wort vom Blut
der Mirtyrer aus der alten Zeit ein.

Angela Rozumek, Freiburg i. Br.

LOTTE PAEPCKE: Ich wurde vergessen. Bericht einer
Judin, die das Dritte Reich iiberlebte. Mit einem aktuel-
len Nachwort. Herderbiicherei Band 733. Reihe ... be-
sonders fiir Leserinnen. Freiburg 1979. Verlag Herder.
128 Seiten.
Als dieser Bericht 1953 mit dem Titel »Unter einem
fremden Stern« im Verlag der Frankfurter Hefte zum
ersten Mal erschien!, war es zu frith: Die Deutschen stan-
den noch zu sehr unter dem Schock der jiingsten Ver-
gangenheit, um am besonderen Schicksal dieser Frau An-
teil zu nehmen. Man muss sich beklommen fragen, ob
es heute nicht — trotz des »aktuellen Nachworts« — be-
reits zu spit ist fir einen Text, der Situationen herauf-
beschwort, die dem jiingeren Leser kaum noch vorstell-
bar, geschweige denn verstindlich sind: Wer von ihnen
weiss noch, was eine »privilegierte Mischehe« war? Den-
noch verdient das schmale Buch grosste Aufmerksamkeit,
nicht nur bei »Leserinnen« und auch nicht nur als eine
Seite Geschichtsunterricht. Die mit einem »Arier« ver-
heiratete Jiidin - in Freiburg geboren, in Freiburg da-
heim ~ zeigt in der Darstellung ihres Lebens im »Dritten
Reich« so viel Feingefiihl, so grossen poetischen Sinn,
solche Meisterschaft im Umgang mit der deutschen Spra-
che, so viel Heimatliebe, dass ihre Verbannung aus der
»deutschen Volksgemeinschaft« um so mehr als das er-
scheint, was es war: als brutaler und bdsartiger Unsinn.
Ihr religisses Empfinden und die ungebrochene Kraft
ihres im Kern unverletzlichen Wesens kennt die Dank-
barkeit gegeniiber denjenigen Christen, die wirklich als
solche an ihr handelten. Doch bleibt ihr undogmatisches
Judentum davon unberiihrt, weil ihr demiitiger Stolz
es ihr verbietet, das aufzugeben, um dessentwillen sie
durch unverdientes Leid ein fiir allemal geadelt wurde.
Paulus Gordan, Beuron/Salzburg

1 Vgl. in (Freiburger) Rundbrief V, Nr. 19/20, S. 34 r.

LUDWIG VOLK: Akten Kardinal Michael von Faul-
habers, Band II, 1935-1945%, Rethe A: Quellen, Band 26
der Versffentlichungen der Kommission fiir Zeitgeschich-
te. Mainz 1978. Matthias-Griinewald-Verlag. XXXVI
und 1170 Seiten.

Drei deutsche Bischofe gelten bis heute als besondere Re-
prisentanten des katholischen Widerstandes gegen die
nationalsozialistische Gewaltherrschaft: Clemens Augu-
stin von Galen aus Miinster (1933-1946), Konrad von
Preysing aus Berlin (1936-1952), beide wegen ihrer be-
sonderen Verdienste 1946 mit der Kardinalswiirde be-
dacht, und Kardinal Michael von Faulhaber, Erzbischof
von Miinchen und Freising (1917-1952). Faulhaber wird
immer wieder der unerschrockene Kimpfer gegen das
verbrecherische NS-Regime genannt, der sich mutig ein-
setzte fiir die Rechte der katholischen Kirche und fiir die
Menschenrechte, besonders auch fiir die im Dritten Reich
grausam verfolgten Juden.!

# Zu Bd. I, 1917-1934 vgl. in FrRu XXVII1/1975, S. 141 ff.

1 Der Einsatz von Erzbischof Dr. Conrad Grober, auch als Caritas-
referent des deutschen Episkopats, fiir die Juden, insbesondere in der

Zeit der Deportationen, bedarf einer spiteren Darstellung (Anm.
G. Luckner).
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Im besonderen Rampenlicht der Offentlichkeit stand der
aus dem Unterfrinkischen stammende Faulhaber, seitdem
er 1917 den bischdflichen Stuhl von Speyer mit dem von
Bayerns Metropole Miinchen vertauschte und Vorsitzen-
der des bayerischen Episkopats wurde. Recht bald war
deutlich, dass an seinem Amt und an seiner ausserordent-
lichen Persdnlichkeit vorbei Kirche, Staat und Gesell-
schaft in Deutschland nicht geleitet und gestaltet werden
konnten. Das kam seit Beginn der dreissiger Jahre auch
iiber den Raum Bayerns hinaus ins 6ffentliche Bewusst-
sein, als Faulhaber klare Positionen bezog zum National-
sozialismus, zur Machtergreifung Hitlers, zum Reichs-
konkordat von 1933 und zu den Praktiken der neuen
nationalsozialistischen Regierung. Von seinem distanzier-
ten und ablehnenden Verhiltnis der NSDAP gegeniiber
machte der Kardinal keinen Hehl. Bereits im November
1930 bezeichnete er den Nationalsozialismus auf der
Dibzesansynode von Miinchen-Freising als Hiresie, die
mit der christlichen Weltanschauung nicht in Einklang
zu bringen sei (L. Volk, Akten Faulhabers I, S. 513). In
vielen Predigten gab er dieser seiner Uberzeugung Aus-
druck und ging mit NS-Willkiirmassnahmen gegen Kir-
che und Recht scharf ins Gericht. Nicht zuletzt diese Pre-
digten prigten im Volke sein Bild. Die vielen Gehissig-
keiten der Nazis gegen den sie oft zurechtweisenden Kir-
chenmann halfen noch, die Vorstellung von Faulhaber
als dem unerschrockenen Widerstandskimpfer zu festigen.
Der Geschichtswissenschaft konnte dieses lebendige Bild,
diese Vorstellung von Faulhaber allein nicht geniigen.
Um zu einer besseren Kenntnis und zu einem vertief-
ten Verstindnis des Mannes zu kommen, geniigten ihr
auch nicht die diversen vorliegenden Verdffentlichungen
von oder iiber Faulhaber. Ihr dringendes Desiderat war
eine umfangreiche »Faulhaber-Akten-Publikation«. Die-
ses Arbeitsmaterial liegt inzwischen vor. Dem Bearbei-
ter Ludwig Volk SJ gebiihrt der uneingeschrinkte Dank
dafiir, dass er 1975 den umfangreichen 1. Band der »Ak-
ten Kardinal Michael von Faulhabers 1917-1945« vor-
legte und bereits 1979 den abschliessenden 2. Band, der
das Dezennium von 1935 bis 1945 zum Inhalt hat, fol-
gen liess. Die 962 in den Binden 1 und 2 vorgelegten
Dokumente aus dem in Miinchen aufbewahrten und in-
ventarisierten Nachlass Faulhabers bieten eine hervor-
ragende Moglichkeit, konkreteres und gesicherteres Wis-
sen iiber den Kardinal und seine Zeit zu gewinnen. An
das nach einleuchtenden Kriterien tendenzlos ausgewihlte
und iibersichtlich dargebotene Quellenmaterial lassen sich
viele historisch relevante Detailfragen stellen, so z.B.
auch die Frage nach dem aktenmissig belegbaren und
kritisch iiberpriifbaren Einsatz des kimpferischen Kir-
chenmannes fiir die von den Nazis entrechteten und mil-
lionenfach zu Tode geschundenen Juden. Nimmt man die
schon oben zitierte weithin vertretene Meinung, dann
war Faulhabers Eintreten gerade auch fiir die Juden be-
sonders stark. Thren Nihrquell hat diese Auffassung
wohl vor allem in den sehr beachteten vier Adventspre-
digten des Kardinals von 1933, die wenig spiter in hoher
Auflage unter dem Titel »Judentum - Christentum -
Germanentum« im Druck erschienen und auf eine so
grosse Resonanz stiessen, dass das verunsicherte NS-Sy-
stem die Broschiire sofort mit dem Verbot belegte. Die
stindigen Schikanen der »Braunhemden« »gegen das
Weltjudentum und seine schwarzen und roten Bundes-
genossen«, besonders manifest geworden in der »Kristall-
nacht« vom November 1938 und den gleichzeitigen Aus-
schreitungen gegen das von Kardinal Faulhaber bewohn-
te erzbischdfliche Palais in Miinchen (L. Volk, Akten
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Faulhabers 1I, S. 604-609) verdichteten noch den Ein-
druck.

Niichterner jedoch und behutsamer urteilt L. Volk, wenn
er schreibt, das Eintreten Faulhabers »fiir die durch Boy-
kott und Berufsverbot diskriminierten jiidischen Mitbiir-
ger« sei »hinter den begriindeten Erwartungen mancher
Kleriker und Laien« zuriickgeblieben (L. Volk, Akten
Faulhabers I, p. LXXI). Seine Aussage belegt Volk mit
Dokumenten aus dem 1. Band der »Akten Faulhabers«.

Der vorliegende 2. Akten-Band ermdglicht eine erneute
Uberpriifung der Urteile iiber Faulhaber durch Sichtung
und Wertung des dargebotenen Quellenmaterials.

Von den nach Nummern 504 aufgenommenen Dokumen-
ten der Jahre 1935 bis 1945 kommen 18 auf das Thema
Juden oder jiidisch zu sprechen. Mit den Judenproblemen
im Dritten Reich befassen sich davon direkt hdchstens 8.
Die iibrigen 10 tangieren eher Randprobleme, z. B. den
von den Bischéfen 1935 eingebrachten Protest gegen die
gesetzliche Bestimmung, katholische Kinder jiidischer »Ras-
se« aus den katholischen Schulen zu nehmen und in jidi-
sche Sammelschulen zu geben (Nr. 502), oder die katho-
lische Zuriickweisung der NS-Propaganda, das Christen-
tum vertrete »eine Judenmoral« (Nr. 659, 711 und 822)
und, die Katholiken seien eine staatsfeindliche und
kriegstreiberische unheilige Allianz mit dem Weltjuden-
tum, den Freimaurern und den Bolschewiken eingegan-
gen (Nr. 650, 678 und 750a), oder sie nennen nur bei-
liufig den Begriff Juden oder jiidisch, z. B. die Statistik,
laut der 1941 0,2 % der Bevolkerung Bayerns »Glau-
bensjuden« waren (Nr. 829). Einen relativ grossen Raum
nimmt bei Kardinal Faulhaber der Schutz und Beistand
fiir die Katholiken jiidischer Herkunft ein. Er wendet
sich 1936 mit Nachdruck dagegen, dass die Bischéfe dem
Ersuchen des Reichskirchenministeriums nachkommen
und genaues statistisches Material iiber die Konversionen
von Juden zur katholischen Kirche liefern. Fiir ihn hat
die Umfrage den Zweck, »fiir neue antisemitische Mass-
nahmen Material zu sammeln«. Dem noch Hilfe zu lei-
sten, haben die Bischéfe »wahrhaftig keinen Anlass«. Sie
diirfen keinen Glaubensgenossen »an die antisemitischen
Feinde ausliefern« (Nr. 570). Wohl noch unter dem Ein-
druck der antijiidischen Ausschreitungen von 1938 und
gedringt von der polizeilichen Vorschrift, dass »Nicht-
arier« den deutschen Boden in kiirzester Zeit verlassen
mussten, setzte sich Kardinal Faulhaber seit Mirz 1939
fir die Auswanderung der Katholiken jiidischer Her-
kunft nach Brasilien und Argentinien ein. Umfangreich
sind seine Bemiithungen, mdglichst viele Visa fiir die Ver-
folgten zu erhalten. Er schaltet dazu Kardinal Bertram
aus Breslau ein und vor allem auch den ihm persénlich
befreundeten Papst Pius XII., der seinerseits zur Errei-
chung des Zieles grosse Anstrengungen besonders bei der
brasilianischen Regierung unternahm (Nr. 757, 759, 761,
765, 766, 777). Aus den Schreiben ist ehrliches Bemiihen zu
erschen und die herbe Enttiuschung des Kardinals iiber
Nordamerika, »das unerbittlich” an seiner Jahresquote«
fiir Einwanderer festhilt, so dass von den jetzt unmittel-
bar bedrohten rund 200 000 Katholiken »nichtarischer«
Abstammung die ersten erst in 3 oder 4 Jahren in die
USA auswandern konnen. Grosser Erfolg war dem kirch-
lichen Bemiihen auch in Siidamerika nicht beschieden.
Weltliche Behorden verschleppten in skandalSser Weise
die Bearbeitung der 3 000 fiir »nichtarische« christliche
Laien beantragten Visa.

Die seit 1941 einsetzende Eskalation der Judenverfol-
gung bleibt in Band 2 der »Akten Faulhabers« uner-
wihnt. War dieses Schweigen Unwissenheit, Hilf- und



Ratlosigkeit oder Resignation? Faulhaber schwieg nicht
so, wie es der Aktenband vermuten lassen konnte.
Emport schrieb er z.B. am 13. 11. 1941 an Kardinal
Bertram, die Deportationen der Juden glichen den Trans-
porten der afrikanischen Sklavenhindler (L. Volk, Akten
Faulhaber I, p. LXXV, Anm. 5). Leider fand dieser
Brief keine Aufnahme in die Akten-Publikation. Der
Brief allein hitte sicher nicht dariiber hinwegtiuschen
konnen, dass der ansonsten so unerschrockene Faulhaber
in der Judenfrage weniger gesprochen hat als wohl not-
wendig und méglich gewesen ist. Der Brief hitte aber
etwas zeigen kdnnen von dem, was der Kardinal spiirte
und dachte. Das gut und genau zu kennen, scheint fiir
jede Beurteilung sehr wichtig. Kardinal Faulhaber hat
iiber sein Schweigen zu den angeschnittenen Problemen
nachgedacht. In seinen Aufzeichnungen vom 30. und 31.
Mirz 1943 sinnt er iiber »das Schlagwort: Warum treten
die Bischofe nicht auf? Warum reden die Bischofe nicht?«.
Er sieht zum Sprechen keine Chance. »Responsum: Wir
konnen den Gegnern der Kirche keinen grdsseren Ge-
fallen tun, als jetzt grosse Kanonen auffahren. Jetzt, wo
man in Schwierigkeiten steckt, wiirde sofort die Geschich-
te vom Dolchstoss wieder aufleben« (Nr. 983). Bleibt
nicht hier Kardinal Faulhaber bei Vordergriindigem ste-
hen?
Negative Reaktionen und daraus resultierende schwere
Nadhteile fiir seine Kirche lassen es ihm angeraten sein,
»keine grossen Kanonen aufzufahren«. Wusste er wirk-
lich, was er nicht anprangerte? Kardinal Faulhaber wuss-
te um die Deportationen und auch um Morde an Juden.
Das ganze Ausmass der Schrecken und der Katastrophe
blieb ihm bis 1945 verborgen, im Grunde war es fiir ihn,
der zutiefst an Recht und Gerechtigkeit glaubte, im In-
nern auch nicht fassbar. Fiir diese Annahme bieten die
gut edierten Faulhaber-Akten keinen direkten Beweis.
Die Gesamtheit des vorgelegten Materials lisst jedoch ei-
ne Perstnlichkeit erkennen, die zumindest die Charakter-
stirke besessen hitte, zu sprechen, sei es gelegen oder un-
gelegen, wenn sie sich wegen ganzer Kenntnis der Dinge
vor ihrem Gewissen verpflichtet gefiihlt hitte, solches
zu tun?. L. Volk gebiihrt fiir seine geleistete Arbeit Dank
und Anerkennung. Das Thema »Katholische Kirche und
Nationalsozialismus« wird ohne Hinzuziehung der edier-
ten »Akten Faulhabers« nicht mehr zu behandeln sein.
Prof. Dr. Friedhelm Jiirgensmeier, Mainz
2 Auch hat Kardinal Faulhaber, soweit ;ls moglich, sich persénlich

fir die Hilfstitigkeit fiir die verfolgten Juden damals eingesetzt,
vgl. 0. Anm. 1 (Anm. G. Luckner).

MARC CHAGALL: Die Glasfenster von Jerusalem. Das
Werk erschien in englischer Sprache unter dem Titel
»The Jerusalem Windows« bei George Braziller Inc.,
New York 1967. 2. Aufl. Einfiihrung von Jean Leymarie.
Freiburg—Basel-Wien 1975. 120 Seiten mit 48 Farbtafeln
und 24 einfarbigen Vorzeichnungen. Grossformat.

Das Buch interpretiert die zwdlf grossen Glasfenster, die
Marc Chagall fiir die Synagoge der Universitits-Klinik
Jerusalem in den Bergen von Judia schuf. Sie symboli-
sieren die 12 Stimme Israels. Das Buch erzihlt die Ge-
schichte der Entstehung der Fenster und lisst auch die
einzelnen Arbeitsphasen zu jedem Fenster verfolgen. Die
Wiedergabe der Fenster und ihrer Bilderwelt vermittelt
einen tiefen Eindruck und regt zu immer neuem Schauen
an (u.a.: Levi: »Sie mdgen Jakob lehren deine Satzun-
gen und Israel dein Gesetz« Dt 33,10(S. 39 ff.).  G.L.

ANWAR EL-SADAT: Unterwegs zur Gerechtigkeit. Auf
der Suche nach Identitit: Die Geschichte meines Lebens.

Wien—Miinchen—Ziirich 1978. Fritz Molden Verlag. 399
Seiten. 27 Abb.

Das Buch ist aus dem Amerikanischen von Johannes
Eidlitz iibersetzt. Der Titel der amerikanischen Ausgabe,
zum Unterschied von der deutschen, heisst ganz schlicht:
»in search of identity«, d. h. auf der Suche nach Identitit.
Es ist nicht klar, was den Ubersetzer veranlasst, die deut-
sche Ausgabe mit dem bedeutungsschweren Titel: »Unter-
wegs zur Gerechtigkeit« zu versehen. Man merkt es dem
Buch an, dass es nicht aus dem arabischen Original {iber-
setzt ist. Moglicherweise liegt darin der Grund fiir man-
che Holperigkeiten der deutschen Ubersetzung.

Dem Buch ist das Motto »Um der Liebe zum Frieden
willen« vorangeschickt. Dieses Motto klingt im ganzen
Buche durch: Sadat ist der Mann des Friedens. Das Buch
informiert »Alle Einkiinfte des Autors aus der Verdf-
fentlichung dieses Buches fliessen einem Komitee zu, das
sich der sozialen, kulturellen und erzieherischen Entwick-
lung des Dorfes Mit Abu-el-Kom, Agypten, widmet.
Dieses Dorf ist Geburts- und Heimatort Sadats.

Das Buch ist in 10 Kapitel aufgeteilt, jedes erzihlt von
einer wichtigen Lebens- und Entwicklungsetappe Sadats.
Jeder dieser Zeitriume ist von besonderer Bedeutung fiir
die iiberraschende und im besonderen Licht schillernde
Personlichkeit dieses grossen Agypters.

Sehr aufschlussreich sind Kapitel I, III, VI, VII, VIII
und IX. Das erste Kapitel: »Von Mit Abu-el-Kom ins
Gefingnis der Fremden« fiihrt ein in Sadats Kindheit, Ju-
gend und militdrische Ausbildungszeit wie auch in seine
frithe politische Aktivitit, die im Gefingnis endet.

Das wohl eindrucksvoliste Kapitel ist das dritte Kapitel,
benannt: »Die Befreiung des >Selbst — Zelle 54««. Psycho-
logische und ganz allgemein menschliche Fragen erheben
sich anhand seiner Lektiire. Nach Meinung des Autofs
gibt es die Antwort auf seinen Charakter und seine un-
abhingige Haltung den Fragen des Lebens gegeniiber.
Kapitel VI ~ »Die Machtlosigkeit der Macht — Agypten
unter Nasser von Juli 1956 bis Juni 1967« zeigt die
komplizierte Personlichkeit Nassers, seine von Sadat ge-
sehenen und beklagten Fehler. Hingegen fiihren Kapitel
VII — »Zwischenspiel — Kampf ums Uberleben« und Ka-
pitel VIII — »Die zweite Revolution« in die von Sadat
bewirkte Anderung der sozialen und politischen Verhilt-
nisse Agyptens ein. Die Namen der Kapitel deuten das
Geschehen an.

Das neunte Kapitel — »Der Oktoberkrieg« zeigt die Ver-
wirklichung der bereits im dritten Kapitel angedeuteten
Méglichkeiten des »Selbste.

Der Leitfaden des Buches ist in der Einleitung gegeben:
die vollige Identifizierung des Prisidenten Sadat mit
Agypten und in seinen Worten: »Es ist die Geschichte
meines Lebens und zu gleicher Zeit die Geschichte Agyp-
tens seit dem Jahre 1918. So hat es das Schicksal gefiigt.«
Diese Identifikation ist fast auf jeder Seite des Buches
anzutreffen, und von daher wird es verstindlich, dass
Prisident Sadat politische und militirische Entscheidun-
gen selbst fillen kann und sie auch als personliche dar-
stellt. Bei der Ausweisung der Russen im Jahre 1972
spricht er »von meinem Entschluss« (S. 331). Diese Aus-
sage wird zwar gemildert durch: »es war meine und mei-
nes Volkes Entscheidung« (S. 332). In der Schilderung
des Oktoberkrieges heisst es: »Als ich den Kanal iber-
querte« ... »von jenem Augenblick bis heute hat mir die
Sowjetunion weder Waffen verkauft, um meine Ver-
luste im Krieg wettzumachen ... noch hat sie mich mit
den notwendigen Ersatzteilen versorgt... (S. 337), da-
mals hitte ich Israels Landesinnere angreifen kdnnen —
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und Israel wusste, dass ich die notwendigen Waffen hier-
fiir besass (ibid.)«.

Das Schicksal oder der Wille Gottes — was fiir den gliu-
bigen Mohammedaner dasselbe ist — hat es so gefiigt, dass
Sadat und die Geschicke Agyptens, die er in seinen Hin-
den hilt, voneinander untrennbar sind. So verstanden
sind die Einsichten Sadats im Gefingnis (1942-1944)
auch Gottes Fiigung. Diese begann mit der Lektiire eines
Artikels im »Reader’s Digest«, der darauf hinwies, »dass
sich zu jeder Zeit im Leben eines Mannes ein Schodk ein-
stellen kann, der ihn fihlen lisst, dass alle Zuginge zu
ihm blodkiert sind, dass das Leben selbst eine Gefingnis-
zelle mit einer ewig versperrten Tiir ist. Nun gibt es zu
dieser Tiir mehr als einen Schliissel. Zuniichst einmal soll-
te der Mensch klar die Ursache seiner Schwierigkeiten
erkennen. Zweitens muss er Glauben besitzen. Glauben
bedeutet, Ungliick als schicksalsbedingt zu betrachten,
das eben ertragen werden muss. Doch sollte eine gezielte
Anstrengung folgen, die Konsequenzen zu bekimpfen«
(S. 92). Es »ist unser Glaube, dass Gott die Menschen
geschaffen hat, um die ihnen bestimmten Rollen zu spie-
len« (ibid.). »Der Schopfer ist gnidig, gerecht und liebe-
voll, weil er alles geschaffen hat: Wenn du ihn zum
Freund hast und mit ihm eine Bindung gegenseitiger
Liebe eingegangen bist, dann wirst du stets Seelenfrie-
den besitzen, geschehe was immer . .. Meine Beziehungen
zum Universum erhielten neue Gestalt, und Liebe wurde
zur Quelle all meiner Taten und Gefiihle. Gewappnet
mit dem Glauben und vollkommener Seelenruhe bin ich
seither selbst durch noch so aufregende Ereignisse niemals
mehr erschiittert worden, ob nun im privaten oder im
offentlichen Leben. Liebe hat mich nie im Stich gelassen,
Liebe hat stets die Oberhand behalten . . .« (S. 93).

Das klingt nahezu wie das Erlebnis eines Menschen, der
zur »reinen Erkenntnis« gelangt ist und Satori erlangt
hat. Die Bestitigung dafiir kann vielleicht in der Erfah-
rung Sadats gesehen werden: »Der Mensch kann, das
habe ich gelernt, Zeit und Raum iiberwinden« (S. 97).
»Wihrend meines Aufenthaltes in Zelle 54 wurden meine
materiellen Bediirfnisse immer geringer, zugleich began-
nen auch die Bande, die mich an die materielle Welt fes-
selten, eine nach der anderen von mir zu fallen« (S. 101).
»Einmal von den engen Grenzen des Selbst mit seinen
weltlichen Leiden und kleinlichen Empfindungen befreit,
wird der Mensch in eine neue, bisher unentdeckte Welt,
die weiter und reicher ist, hiniiberschreiten« (ibid.).

Hier scheint eine Erfahrung vorzuliegen, die jedem Zen-
Buddhist-Schiiler vorschwebt, zu welcher Sadat, wie er
schreibt, durch das »Leid« gelangt ist. »Als mein indivi-
duelles Wesen sich mit der grosseren Wesenheit alles
Kreatiirlichen vereinigte, wurde mein Ausgangspunkt die
Liebe zur Heimat, nimlich Agypten, die Liebe zu allem
Seienden, die Liebe zu Gott« (S. 103).

Das frilhe Mannesalter Sadats war bereits von dem Ge-
danken und den Taten zur Befreiung Agyptens vom
englischen Joch beseelt. Er griindete Geheimorganisatio-
nen und sympathisierte mit solchen, welchen dasselbe oder
ein dhnliches Ziel vorschwebte. Lange nach seiner Befrei-
ung aus Zelle 54 und seiner Erleuchtung gehdrte Sadat
einer Organisation an, deren Mitglieder er im »Gebrauch
von Handgranaten ausgebildet« hat (S. 72). Sadat ge-
hérte zur Fithrung dieser Geheimorganisation, die sich
hiufig im Café >Astrac traf. »Dort beschlossen wir. ..
Amin Osman zu beseitigen, der in der Regierung von
Nahas ab dem 4. Februar 1942 Finanzminister gewesen
war... Am 6. Januar 1946 wurde das Urteil vollstreckt«
(ibid.). Wihrend des Attentats, so berichtet Sadat, »sass
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ich in einem nahe liegenden Caféhaus«. Nachher »be-
stieg ich eine Strassenbahn und fuhr nach Kubri-el-
Kubbeh in mein Haus zuriick« (S. 73).
Das Buch ist eine wahre Fundgrube fiir das Verstindnis
des Charakters Sadats und der Vorginge im Agypten
Nassers und Sadats. Seine Lektiire ist fiir Staatsminner,
Politiker und Diplomaten unerlisslich.

Dr. Yehiel Ilsar, Jerusalem

MARTIN HAUSER: Shalom al Israel. Aus den Tage-
biichern eines deutschen Juden, 1929-1967. Bonn 1980.
Hirsg.: Bundeszentrale fiir politische Bildung. Schriften-
reihe der Bundeszentrale f. polit. Bildung. Bd. 159. 333
Seiten. (Erweiterte Auflage des 1975 erschienenen Bandes:
Martin Hauser, Auf dem Heimweg. Aus den Tagebiichern
eines deutschen Juden, 1929-1945. Schriftenreihe der Bun-
deszentrale f. polit. Bildung, Bd. 1091).

Die ersten zwei Drittel auch dieses sehr beachtenswerten
Buches, die 3. Auflage des ersten, 1975 erschienenen Ban-
des!, sind das dritte Drittel des hier neu vorliegenden
2. Bandes von 1945-1967. Auch der zweite Teil des Buches
basiert wiederum auf genauer Wiedergabe der beeindruk-
kenden, sich auch durch ihre Unmittelbarkeit auszeichnen-
den Tagebuchaufzeichnungen.

Sie vermitteln dem Aussenstehenden einen Eindruck
{iber die Bewiltigung der vor der Staatsgriindung vor-
handenen, riesengrossen innenpolitischen, menschlichen
und sozialen Probleme (wie u. a. unbegrenzter Einwan-
derung, der Reorganisation, des Aufbaus von Industrie
und Landwirtschaft nach Mandatsende, der Reorgani-
sation des Schulsystems und Bildungswesens).

Diese eindriicklichen Tagebuchaufzeichnungen, die Jah-
re hindurch angesichts immer wieder neuer, gefahrvoller
Situationen davon zeugen, dass es um Sein oder Nicht-
sein geht, erhellen, was der Begriff »Sicherheit« zu-
sammen mit tiefem, berechtigtem Misstrauen gegeniiber
einer solchen Umwelt bedeutet.

Erlduterungen, ein Historischer Uberblidk 1933-1967
und eine Teilkarte Israels zum Tagebuch beschliessen
diese unbestechliche, hoffnungsvolle Chronik. G.L.

1 Vgl. FrRu XXVI1/1976, S. 98 f.

HANS KUHNER (Text) / DAVID HARRIS (Fotos):
Karten Werner Stuck. Israel. Ein Reisefiihrer durch
dreitausend Jahre. 3. Aufl. Olten—Freiburg i. Br. 1977.
519 Seiten.
Eine ganze Kulturgeschichte im Format eines Reisefiih-
rers — ein Reisefiihrer, den zu lesen sich lohnt, auch wenn
man noch nicht im Heiligen Land gewesen ist. Das Buch
ist fliissig geschrieben; die einzelnen Kapitel lesen sich wie
Teile eines Geschichtsromanes. Dabei wird eine Fiille von
Informationen vermittelt; die Erfahrung und die Bele-
senheit des Autors spiegeln sich darin wider. Plastisch
tritt die weltpolitische Bedeutung dieses Landes hervor.
Und es wird deutlich, dass eine einzigartige Verbunden-
heit des jiidischen Volkes mit diesem Land besteht, dem
die Bibel den Namen Israel gegeben hat.
Das reichhaltige Bildmaterial in Schwarz-Weiss-Manier
von David Harris unterstiitzt geschickt die Darstellung.
Hilfreich sind die beigefiigten Tabellen der verschiedenen
Konigshiuser des Volkes Israel, eine Liste der rémischen
Prokuratoren der Jahre 6 bis 66 nach der Zeitrechnung
und eine Liste der Kreuzfahrerkonige von Jerusalem.
Wolfgang Wirth, Duisburg

WOLFGANG E. PAX: Auf den Spuren des Paulus.
Olten/Freiburg i. Br. 1977. Walter Verlag. 224 Seiten.



Ein grossformatiger Bildband, der in derselben Reihe und
Aufmachung erschien wie die »Die Heiligen Stitten«!,
»Aus der Wiiste brachen sie auf«2 und »Die Propheten«3.
Alle diese Binde sind in der gleichen Art konzipiert und
erstellt: herrliche Bildaufnahmen, dazu ein Text, der sich
eng an die Erzihlungen der Bibel anschliesst.

Die Bilder, oftmals von einer faszinierenden Farbigkeit,
sind den verschiedenen Bereichen entnommen: Landschaf-
ten, Stidte, archiologische Stitten, Bilder aus dem heu-
tigen Israel und aus den Lindern, in die Paulus gekom-
men ist. Der Anteil der Paulus-Darstellungen aus der
Kunst ist dagegen merkwiirdig knapp bemessen. Man
fragt sich, warum nicht ein paar Beispiele der Paulus-
Bilder von der Antike bis heute mit aufgenommen wur-
den. Zumindest hitte man sich das ein oder andere ganz
frithe Bild in diesem Band gewiinscht, wozu man z.B. in
Rom manches Muster findet.

Der Text beschreibt sach- und fachkundig das Leben des
Paulus. Die Quellenlage, wie sie mit den so unterschied-
lichen Genera der Paulus-Briefe und der Apostelgeschichte
gegeben ist, wird wenigstens knapp charakterisiert. Dann
folgt die Darstellung im wesentlichen der Apostelge-
schichte, sie bezieht aber die Briefe mit ein. Charakteri-
stisch fiir diese Paulus-Vita ist auch die relativ starke Be-
riicksichtigung der Profan-Geschichte und der damaligen
Literatur, so dass immer wieder im Hintergrund ein far-
biges Bild der damaligen Zeit erscheint. Fiir die Leser des
FrRu bleibt anzumerken, wie der Text beginnt: »Ich bin
ein Jude, geboren in Tarsus«. Die Verwurzelung des Pau-
lus im Judentum wird nicht bestritten, allerdings werden
die Texte der Briefe (Gal, Rom), in denen es z. B. um Ge-
setz und Erwihlung Israels geht, nicht oder nur knapp
dargestellt. So sind die »Spuren«, auf denen wir hier
Paulus folgen kénnen, mehr die der damaligen Welt als
die seiner Theologie. Darin liegt die Bedeutung des Buches,
aber auch seine Grenze. Werner Trutwin, Bonn
1 Vgl. W. E. Pax: Die Hl. Stitten. Auf den Spuren Jesu. In: FrRu
XXI1/1970, S. 145 £,

2 S.u. Anm. 3.

3 Vgl. M. Pearlman: Die Propheten. Auf den Spuren der Rufer

Gottes. In: FrRu XXX/1978, S. 160.
(Alle Anm. d. Red. d. FrRu.)

MOSHE PEARLMAN: Aus der Wiiste brachen sie auf.
Auf den Spuren des Moses. Olten und Freiburg i. Br.
31975. Walter-Verlag. 229 Seiten.

Ein prichtiger Bildband, vergleichbar dem Band »Die
Propheten — Auf den Spuren der Rufer Gottes«, der vom
gleichen Autor stammt (vgl. FrRu XXX/1978, S. 160).
Schon seit Jahren geht dieses grossformatige und herrlich
aufgemachte Buch seinen Weg. Mehrere Auflagen sind Be-
weis fiir den Erfolg. Die meist grossformatigen Farbauf-
nahmen beeindrucken am meisten. Sie sind folgenden Be-
reichen entnommen: Archiologie, Museumsstiicke, Minia-
turen aus kostbaren alten, meist jiidischen Handschriften,
Landschaftsaufnahmen, Aktualisierungen aus dem heuti-
gen jiidischen Leben, Grossaufnahmen kleiner Kostbarkei-
ten und unscheinbarer Wesen der Natur.

Der Text erzihlt die Vita des Moses am Leitfaden der
Mosebiicher, bezieht hiufig Einsichten der Archiologie
und Geschichte mit ein und ist fliissig geschrieben. Aller-
dings wird die Archiologie eher nach dem Motto »Und
die Bibel hat doch recht« benutzt. Was fiir den Band iiber
die Propheten zu monieren war, ist auch hier zu konsta-
tieren. Die Schwiche des Buches liegt in der Moses-Dar-
stellung selbst. Der Autor hat die Ergebnisse der Penta-
teuch-Forschung, die historisch-kritische Methode nur un-
zulinglich zur Kenntnis genommen. Die verschiedenen
Ebenen des Textes, die unterschiedlichen literarischen Ar-

ten, die sich im Pentateuch finden, werden kaum beriick-
sichtigt. Legendarisches, wie z. B. die Kindheitsgeschichte
mit der Binsenkdrbchenerzihlung, wird nicht gekennzeich-
net. Die Situation der Israeliten in Agypten, ihre Zahl
und Flucht ~ all diese Dinge werden heute von den Hi-
storikern anders beschrieben, als es hier geschieht (vgl.
z.B. Weimar/Zenger: Exodus, Kath. Bibelwerk, Stutt-
gart). Sympathisch und lehrreich fiir den christlichen Le-
ser wird dagegen das jiidische Kolorit sein, das der Autor
immer wieder seinen Gestalten gibt. Moses erscheint hier
als der grosse Befreier und Gesetzgeber seines Volkes. Er
fiihrt seine Leute in das Land, das sie bis heute dankbar
bewohnen. Werner Trutwin, Bonn

SIMON SCHOON / HEINZ KREMERS: Nes Am-
mim - Ein christliches Experiment in Israel. Die Original-
ausgabe erschien unter dem Titel »Nes Ammim — Een
christelijk experiment in Israel«. 1976 bei Zomer & Keu-
ning, Wageningen. Ubersetzung aus dem Hollindischen
von Dr. Wolfgang Bunte. Neukirchen-Vluyn 1978. Neu-
kirchener Verlag. 176 Seiten, 27 Fotos.

Dieser Bericht behandelt die Geschichte der im Titel ge-
nannten christlichen Siedlung in Israel. Christen aus ver-
schiedenen protestantischen Kirchen und Lindern trafen
sich 1960 in Amsterdam zu einer Planungstagung. Die
Siedlung wurde 1963 im Nordwesten Israels, 8 km siid-
ostlich von Nahariyya gegriindet. Der Name der Siedlung
ist entnommen aus Jes 11, 1-5, 10-12 und bedeutet »Zei-
chen fiir die Vélker«. Die Siedler wollen durch gelebte
Solidaritit ein Zeichen dafiir aufrichten, dass Christen
und Juden Briider sind, verbunden durch den Glauben
an den Einen Gott. Sie »wollen solidarisch werden mit
dem Judentum im allgemeinen und mit dem Staat Israel
im besonderen« (S. 28).

Sinn und Aufgabe von Nes Ammim ist in einer Grund-
satzerklirung vom 24. 6. 1970 festgelegt (S. 196). 1978
lebten dort 100 Christen aus Holland, Deutschland, der
Schweiz und den USA. Die Atmosphire lisst viele offene
und kritische Gespriche zu. Mit den umliegenden ara-
bischen Dérfern bestehen freundschaftliche Verbindungen.
Eine Auswahl von Kapiteliiberschriften des Buches l4sst
die Probleme und Spannungen erkennen, die zu bewil-
tigen waren: Deutsche in Nes Ammim — Ein Zeichen fiir
die Volker — ... Alltag in Nes Ammim - Nicht Mis-
sion, sondern Dienst — Briickenbauer ~ Die Entwicklung
geht weiter — Juden und Araber — Jiidische Jugend und
ihre Erfahrungen — Ein Skumenischer Versuch — ...Im
Urteil der Aussenwelt — Miteinander auf dem Weg zum
Reich Gottes ~ Dokumente ... Man méchte dieses lehr-
reiche Buch in viele Hinde wiinschen. G.La

1 Die Unterzeichnete erinnert sich dankbar an die Gastfreundschaft,
die sie in Nes Ammim eines Mittags im Juli 1964 erfahren durfte;
auch ist sie dankbar fiir Besuche, die das Altenheim in Nahariyya
(s.u. S.159 ff.) von den Nachbarn aus Nes Ammim gelegentlich erhilt
mit so manchen Spenden dort geziichteter Rosen. (Die wirtschaftliche
Grundlage ist in Nes Ammim auch Rosenzucht und Avocado-Anbau.)

Bibliographische Notizen

AUS POLITIK UND ZEITGESCHICHTE. Beilage zur
Wochenzeitung »Das Parlament«, B 22/79, 2. Juni 1979.
S. 3-37 (Bonn, Bundeszentrale f. politische Bildung).

Diese Ausgabe, die vor allem fiir die Pidagogen unter
den Lesern des FrRu empfehlenswert ist, enthilt vier
Beitrige zum Thema »Nationalsozialismus«: Alfred
Krink fordert, dass heutigen Schiilern die NS-Epoche er-
fahrbar gemacht werden muss, wenn wir ein tiefergehen-
des Verstindnis erwecken wollen. Er plidiert dafiir, Ein-
blidk in den NS-Alltag zu ermdglichen, damit fiir die
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Schiiler nacherlebbar wird, was damals geschehen ist. Da-
von verspricht er sich wohl zu Recht eine nachhaltigere
Wirkung als von einer stirkeren Anhiufung historischen
Wissens. In einem zweiten Beitrag behandelt Harald
Kistner das Thema mehr von der Erlasslage her, wih-
rend Anton Pelinka in seinem Aufsatz dem Weiterleben
der NS-Ideologie im heutigen Leben und Denken nach-
geht. Am Ende des Heftes entfaltet Helmut Dabner
einige Uberlegungen, warum Holocaust so wirksam die
Judenvernichtung in die Erinnerung gebracht hat und
welche Konsequenzen daraus zu ziehen sind. Man kann
das niitzliche Heft kostenlos bei der Bundeszentrale fiir
politische Bildung erhalten.! Werner Trutwin, Bonn

1 In 5300 Bonn 1, Berliner Freiheit 7.

BULLETINS DES LEO BAECK INSTITUTS. Neue
Folge. 16./17. Jg. Nr. 53/54 (Tel Aviv 1977/78).

In dieser Nummer verdffentlicht Rivka Horwitz aus
den Archivalien des Leo-Baeck-Instituts in New York
»Adele Rosenzweigs Jugenderinnerungen« (133-146).
Die Mutter Franz Rosenzweigs! schrieb diese Erinnerun-
gen an ihre eigene Kindheit und Jugend fiir ihren Sohn
nieder, als dieser 1922 unheilbar erkrankte. Man mdchte
iiber den lebendigen und kostlichen Bericht, der einen
Einblick in das Kasseler emanzipierte Judentum des aus-
gehenden 19. Jahrhunderts gibt, Goethes »Wie das Wort
dort so kostbar war, weil es ein gesprochen Wort war«
setzen.

In derselben Nummer findet sich von dem 1979 verstor-
benen Herausgeber des Bulletins, Rabbiner Dr. Hans
Tramer, ein Aufsatz »Eduard Strauss und seine Freund-
schaft mit Franz Rosenzweig und Martin Buber«
(147-148). Eduard Strauss war der lebendige Anlass,
dessentwegen Rosenzweig nach Frankfurt ging und dort
das Freie Jiidische Lehrhaus griindete.

Auf beide Verdffentlichungen soll hier auch deshalb auf-
merksam gemacht werden, weil sie in eine Rosenzweig-
Bibliographie gehdrten, die zu erstellen aus vielen Griin-
den ein Anliegen wire. Bernhard Casper, Freiburg i. Br.
1 D. i. Edith Scheinmann-Rosenzweig, vgl. 0. S. 31 ff.

CHRISTOPH KLESSMANN: Gegner des National-
sozialismus. Zum Widerstand im Dritten Reich. In: »Aus
Politik und Zeitgeschichte« (s. 0.), B 46/79, 17. November
1979, Seite 25-37.

Aus der Zusammenfassung dieses informationsreichen
Beitrages! bringen wir zur Begriffsklirung das Folgende:
»Der Begriff Widerstand wird in der Literatur hiufig ohne
nihere Reflexion iiber die in ihm steckenden Abgrenzungs-
und Legitimationsprobleme verwandt . ..

Erstens muss Widerstand stets auf die Entwicklung des
NS-Herrschaftssystems bezogen werden. Auf diese Weise
kommen die konkreten politisch-institutionellen und so-
zialen Voraussetzungen der jeweiligen Triger von Wider-
stand in den Blick. Widerstand stellt sich damit als zeit-
liche Stufenfolge dar, in der schliesslich eine potentielle
Einheit von Arbeiterbewegung, Kirchen, biirgerlich-mili-
tirischen Gruppen und Résistance in den besetzten Lin-
dern sichtbar wird.

Zweitens ist zur Bestimmung von Widerstand das sub-
jektive Moment unerlisslich, das iiber reaktives Verhalten
und Verteidigung von Eigeninteressen hinaus auf ein ge-
sellschaftliches Ganzes gerichtet ist und damit Widerstand
als tendenziellen Lernprozess zwischen unterschiedlichen
Gruppen verstehen lisst.

Drittens ist nach inhaltlichen Vorstellungen im Sinne
eines Grundkonsenses der Widerstand tragenden Gruppen
1 ibid., 3. U.-Seite.
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zu fragen... In diesem Sinne liesse sich Widerstand im
Dritten Reich verstehen als bewusster Versuch, dem Re-
gime in einem fiir seine Ideologie und die Etablierung und
Erhaltung seiner Herrschaft wichtigen Bereich in den Arm
zu fallen, und zwar von einem Wertsystem her, das dem
nationalsozialistischen entgegenstand und das zugleich
auch die blosse Verteidigung der eigenen oder Gruppen-
existenz im Sinne der Herstellung von elementarer Ge-
rechtigkeit und Menschenwiirde zu iiberschreiten forderte.«
G. L.
NATIONALSOZIALISMUS IM UNTERRICHT.
Empfehlung des Zentralrats der Juden in Deutschland
und der Gewerkschaft Erziehung und Wissenschaft im
DGB. Frankfurt a. M. 1980. 23 Seiten.
Dieses niitzliche Heft, das auf einer gemeinsamen Tagung
der beiden Herausgeber erarbeitet wurde, enthilt ein di-
daktisches Konzept zur Behandlung des Nationalsozia-
lismus im Unterricht. Ferner bietet es eine detaillierte
Gliederung des Themenkomplexes »Nationalsozialistische
Diktatur«. 9 grossere Komplexe werden dabei vorgestellt,
zu jedem Quellen, AV-Medien und Anmerkungen ange-
geben, aber leider nicht beigegeben. Der Lehrer muss sich
die Materialien selber besorgen — was oft schwierig sein
diirfte. Immerhin erhilt er hier eine reiche Fiille von An-
regungen, aus denen er umsichtig fiir seinen Unterricht
auswihlen kann. Werner Trutwin, Bonn

KONRAD REPGEN: Pius XI. zwischen Stalin, Musso-
lini und Hitler. Zur vatikanischen Konkordatspolitik der
Zwischenkriegszeit. In: »Aus Politik und Zeitgeschichte«
(s. 0.), B 39/79, 29. September 1979, Seite 3-23.

Aus der Zusammenfassung! zu dem o. a. Beitrag bringen
wir zum Verstindnis von Konkordatsverhandlungen fol-
genden Auszug:

». .. Besonders viele Konkordate hat Pius XI. (1922 bis
1939) abgeschlossen; er hat sie ohne Riicksicht auf die in-
nere Staatsform der Vertragspartner angestrebt. Zweck
der Konkordate war die Optimierung der Seelsorgebedin-
gungen, Mittel dazu die vélkerrechtliche Garantie der in-
stitutionellen Unabhingigkeit der Kirche . ..

Unter diesem pastoralen Aspekt waren die von Stalin er-
reichbaren Konzessionen zu gering, so dass die vatikanisch-
sowjetrussischen Verhandlungen im Dezember 1927 ab-
gebrochen wurden. Dagegen konnte die Kirche in ihren
Vertrigen mit Mussolinis Italien (1929) und Hitlers
Deutschland (1933) so viel eigenes Selbst durchsetzen,
dass diese — von der Kirche her gesehen — zwar nicht idea-
len, aber besterreichbaren Vertragsabschliisse verantwortet
werden konnten. ..

In Italien ging es nie um Leben und Tod der Kirche. Trotz
der Krisen von 1931 und 1938 konnte die Kirche hier ihre
unabhingige Position in starkem Masse wahren . . .
Anders in Deutschland. Das Reichskonkordat war jedoch
der vertragsrechtliche Ausdruck der Nicht-Anpassung, der
Nicht-Gleichschaltung der katholischen Kirche im Dritten
Reich. Es konnte selbstverstindlich den Kirchenkampf
nicht verhindern, zwang das Regime aber, diesen in der
fir den Katholizismus giinstigsten und fiir Hitler ungiin-
stigsten Form fithren zu miissen, als permanente Rechts-
verletzung, die als solche in der Enzyklika >In brennender
Sorge« (1937) vor der Weltsffentlichkeit angeprangert
worden ist. Das Reichskonkordat war also ein niitzliches
Verteidigungsinstrument und trug dazu bei, dass die
Kirchlichkeit der deutschen Katholiken auch im Dritten
Reich intakt blieb . . .«2 G.L.
1 ibid., U.-S. 4.

2 Vgl. dazu auch in: Erwin Keller: Conrad Grober 1872—1948. Erz-

bischof in schwerer Zeit. Ca. 432 Seiten, erscheint im Herbst 1980 im
Verlag Herder, Freiburg i. Br. (Anm. d. Red. d. FrRu.)
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Aus unserer Arbeit

Altenwohnheim fiir NS-verfolgte Christen
in Israel (Nahariyya) *

Das Altenwohnheim ist fiir aufgrund der Niirnberger
Gesetze Verfolgte nicht jiidischen Glaubens bestimmt. Es
handelt sich dabei um in Israel Eingewanderte des deut-
schen Kulturkreises aus den Ostblocklindern. Meist sind
dies katholische Frauen, die in der NS-Zeit jiidische Kin-
der und Minner, Letztiiberlebende, retteten, mit ihnen die
Verfolgung durchstanden, nach dem Krieg die Geretteten
heirateten und schliesslich mit thnen nach Israel kamen.
Alle Bewohner des Heimes sind derzeit {iber 80 Jahre alt.
Nach langen, schweren Jahren haben sie endlich eine Ge-
borgenheit in dem Heim gefunden und erstmals wieder
ein eigenes Zimmer.
Das Haus! bietet 20 Insassen Heimat. Alle haben eine ge-
meinsame Vergangenheit wihrend der Zeit der Vernich-
tung. Der Grundgedanke dieses Hauses ist: soviel Privat-
initiative wie moglich und sowenig Hilfestellung als notig.
Der Triger des Heimes ist ein gemeinniitziger israelischer
Verein mit jiidischen und christlichen Mitgliedern.
Die finanzielle Hilfe zur Errichtung des Heimes leisteten
der vom Bonner Bundesfinanzministerium verwaltete
Hilfsfonds fiir die durch die Niirnberger Gesetze Betroffe-
nen nicht jiidischen Glaubens (HNG-Fonds) und die deut-
schen katholischen Bischife iiber den Deutschen Caritas-
verband sowie die Allgemeine Treuhand Organisation fiir
die Betroffenen nicht jiidischen Glaubens (ATO)z.
Gertrud Ludckner

* Vgl. dazu: FrRu XXVII/1975, S. 147 ff., ibid.: XXVIII/1976,
S. 137 f.; XXIX/1977, S. 159 f.; XXX/1978, S. 188 f.
1.8 u.S.160, Abb. 1 u. 2,
2 Korperschaft des 8. Rechts, die der Hilfe fiir NS-Verfolgte diente;
vgl. audh ibid. XXIX, S. 159, Anm. 1.

*

Im folgenden bringen wir einen Erlebnisbericht von stud. phil. et
theol. Judith Mayer:

Israel — einmal ganz anders!

Vor wenig mehr als einem Jahr wurde einer meiner
grossen Traume Wirklichkeit. Ich hatte es geschafft: Allen
Zweifeln und unheilversprechenden Zukunftsprognosen
zum Trotz hatte ich mein ordentliches Studentenleben auf-
gegeben, mein Studium bis auf weiteres unterbrochen, mei-
nen Rucksack gepackt und mir die Freiheit erkimpft, von
der ich mir erhoffte, dass sie mir meinen Weg ein bisschen
deutlicher weisen wiirde.

Nur wenig konkrete Vorstellungen hatte ich tiber meinen
Israelaufenthalt. — Ich wollte Hebriisch lernen, ja — aber
wie und wo? Nach anfinglichen Schwierigkeiten hatte ich
Gliik, ich bekam einen Ulpan-Platz in einem Kibbuz in
der Nihe von Haifa und verbrachte dort lernend und ar-
beitend sechs schone, unbeschwerte Sommermonate. Wih-
rend dieser Zeit fand ich Kontakt zur hebriischsprechen-
den katholischen Gemeinde in Haifa, deren Gemeinde-
leben, deren theologischer Ansatz und deren Arbeit mich
immer mehr anzogen. Sechs Monate Kibbuzleben sind
wohl fiir eine nicht zum Kibbuznik geborene Europierin
genug, zum Hebriischlernen jedoch zuwenig — so war ich
froh und dankbar um das Angebot der hebriischsprechen-
den Gemeinde, in Nahariyya im Altenwohnheim fiir NS-
verfolgte Christen als Volontirin mitzuhelfen und gleich-
zeitig einen weiterfithrenden Hebriischkurs in Nahariyya
zu besuchen.

Den Umzug vom Kibbuz nach Nahariyya trat ich mit ge-
mischten Gefiihlen an — was wiirde mich wohl erwarten:
abgeschobene alte Menschen, die ohne Trost und Hoff-

nung, alleingelassen mit der stummen Bitte, Er moge einen
bald heimholen, vor sich hinvegetieren, ein Altersheim,
das durchaus europdischen Anspriichen geniigt, das die
dussere Armseligkeit iiberwunden hat und dabei innerlich
verarmt?

Nun, trotz aller Befiirchtungen fiel es mir nicht schwer,
mich in Nahariyya woh! zu fithlen. Das Haus, 50 Meter
vom Meer entfernt!, hell, gemiitlich und schon, lidt dazu
ein — aber mehr als das war es die Atmosphire im Haus,
die mich gleich einschloss in ein Netz von Wirme, Herz-
lichkeit und Daheimsein.

Das dussere Elend war gross — eingewandert aus dem ehe-
maligen Oberschlesien, Polen, Ruminien, Ungarn . . ., die
EingewShnungsschwierigkeiten nie ganz iiberwunden, als
Christen sich doch nie ganz zu Hause fiihlend, Spra-
che und Mentalitit immer als fremd empfindend, triumen
sie traurige Triume von der Heimat, Familie und Freun-
den. Blind, gelihmt oder altersschwach hat kaum einer
mehr die Kraft zum Ausgehen.

Und doch: man lebt! — Es sind die kleinen Dinge, die Zei-
chen der Menschlichkeit, die das Leben hier lebenswert
machen: ein Licheln, ein bisschen gutmiitiger Spott iiber
allzuviel Wehwehchen, der besonders liebevoll gededkte
Tisch, ein besonders grosses Stiick Kuchen, wenn halt Herz
und Beine gar nicht mehr mitmachen wollen, Kakao am
Shabat anstatt des gewohnten Tees . . .

Nicht dass man, vom gleichen Schicksal geschlagen, in
einem Altersheim, das Modellcharakter fiir Israel hat?,
zufriedener, in Eintracht und Frieden leben wiirde — im
Gegenteil, tigliche Reibereien, Streitigkeiten und Norge-
leien rithren oft an die Grenzen der Geduld; aber ist es
nicht eben das, was das Menschsein, das Leben eben auch
ausmacht, was davor hiitet, in stumpfer Gleichgiiltigkeit
zu versinken, dahinzuvegetieren?

Fir mich wurde jeder Tag sinnvoller und reicher durch
die Erfahrung, an einem fremden Ort so angenommen zu
werden, nicht in erster Linie fiir das, was ich tat, sondern
fir das, was ich war. Ich lernte die kleinen Dinge schit-
zen, meine Anwesenheit war allen wichtig, die Arbeit,
die ich leisten konnte, war gering.

Die Weihnachtszeit riickte niaher. Weihnachten — weit weg
von meiner Familie, von meinen Freunden, von Wildern,
Bergen und Schnee? Unvorstellbar! — Und doch, es wurde
Weihnacht, einmal ganz anders. Weit weg vom gewohn-
ten Rummel und entnervender Hektik, wurde es ganz
leise, vorsichtig, als kdnne etwas zerbrechen, Wethnachten.
»...dem Wunder leise wie einem Vogel die Hand hin-
halten«, das war Advent, eine schdne, gesegnete Zeit. Wir
freuten uns alle auf das Fest — wir erwarteten Frau
Dr. Luckner, ihren in threm Haus nun nach Renovation
und Einzug ersten Besuch3, mit dem das Haus eingeweiht
werden sollte. In der Nacht, in der sie ankam, zwei Tage
vor Weihnachten, erlitt Valentina, mit eine der ersten
Heimbewohnerinnen, einen Schlaganfall: Gelihmt lag sie
im Krankenhaus; wir wussten, sie wartet auf den Tod.
Es war sicher nicht leicht zu sehen, ja zu spiiren, wie nah
Schmerz und Freude, Tod und Leben beieinanderliegen,
ein Fest zu feiern, und dennoch, es wurde fiir uns alle
Weihnachten: Die ganze Gemeinde war zu unserem Weih-
nachtsgottesdienst eingeladen. Unser »Saal« war zu klein,
so viele hatten wir nicht erwartet. Pater Daniel Rufeisen

1 ygl. u. S. 160, Abb. 2.

2 Als solches ist es vom israelischen Sozialministerium anerkannt.

3 Vgl. Besuch am 25. 1. 1977, in: FrRu XXVIII/1976, S. 138, Legende
zur Abb.

159






17

hielt den Gottesdienst in vier Sprachen — wie ein Funke
sprang die Frohbotschaft von einem zum anderen: Das
Wort ist Fleisch geworden, Er ist uns neugeboren — ob
wir nun 80 oder 20 Jahre alt sind! Die Freude war an-
steckend — alles wehmiitige Zuriickblicken auf die ver-
gangenen Feste in der Heimat, im Familienkreis, alle
Schwermut war vergessen ~, wir waren eine Familie, auch
wenn wir nicht einmal eine gemeinsame Sprache hatten.
Frau Dr. Luckner freute sich, ihr Haus so zu sehen, die
reife Frucht langer Arbeit, und wir freuten uns mit ihr.
Am ersten Weihnachtsfeiertag sollte das Haus nun endlich
offiziell eingeweiht werden. Viele prominente Naha-
riyyaner waren gekommen?, staunend und sicher alle ein
wenig stolz bewunderten sie, was in aller Stille in den
letzten Jahren hier entstanden war.
Ein halbes Jahr verbrachte ich in Nahariyya - eine gliick-
liche, erfiillte Zeits. Auf die hiufig gestellte Frage, wie man
es so lange alleine unter so alten Leuten aushilt, kann ich
nur antworten: Es liegt nicht an mir, es liegt an der Atmo-
sphire, am Geist, der im Hause weht, an jenen, die nicht
vergassen, dass iiber aller Zusseren Schénheit und Bequem-
lichkeit die Menschlichkeit steht.

Judith Mayer, Freiburg i. Br./Villingen

4 Dazu auszugsweise kurz aus dem Bericht der in Tel Aviv erscheinen-
den Wochenausgabe der deutschsprachigen Tageszeitung »Israel Nach-
richten« Nr. 1835, vom 11. 1. 1980: »Gertrud-Ludkner-Haus in Naha-
riyya. Ein Elternhaus in Nahariyya, das fiir nicht jiidische Geschidigte
des Nazismus bestimmt ist — oder, wie es offiziell heisst: »fiir Chri-
sten, die unter den Niirnberger Gesetzen gelitten haben(, wurde in
diesen Tagen offiziell eingeweiht.

Das Heim am Meeresstrand trigt den Namen einer verdienstvollen
Frau: ..., (sie) liess es sich nicht nehmen, personlich bei der Ein-
weihung anwesend zu sein . . . Die Vizebiirgermeister Izchak Reichen-
thal und Dov Gruber iiberbrachten die Gliickwiinsche der Stadtver-
waltung Nahariyya. Das Haus steht unter der offensichtlich tatkrifti-
gen Leitung von Frau Elischewa Hemker. Unter den Gisten war auch
Pater Daniel Rufeisen. — Erich M. Lehmann«

5 Am Ende des Sommersemesters 1980 fihrt Judith Mayer (wieder als
Volontirin) fiir die Ferien nach Nahariyya in das Heim.
(Anmerkungen d. Red. d. FrRu.)

*

Das Heim hat noch finanzielle Sorgen. Infolge bei der
Renovation zunichst nicht bestehender Mehrkosten (u. a.
Sicherheitsvorkehrungen) sind nun noch Schulden vor-
handen. Auch hat das Heim keine selbstzahlenden Be-
wohner. Die Aufzunehmenden: Christen, NS-Geschi-
digte hohen Alters bzw. gebrechlich, Sozialfille, waren
nie in der Lage, z.B. eine Versicherung abzuschliessen.
Selbstzahler wiirden das 4- bis 5fache zahlen. Hinzu
kommt, dass sie Sozialhilfe erst 6 Monate nach Einzug der
laufenden Kosten aus den Amtern, verspitet, erhalten.
Die Inflationsrate ist ausserordentlich gross (vgl. FrRu
XXX, S.189f.). — Es fehlen auch noch Haushaltsgegen-
stinde, die in Israel sehr teuer sind.

Auf die von einer Helferin aufgegebene untenstehende
Offerte in »Die Zeit«! gingen und gehen uns sehr er-
freuende Spenden zu.

Wir danken allen Spendern — auch denen, die ohne diesen
Bezug spendeten, von Herzen. Es bestehen aber noch
immer erhebliche Schulden und Bediirfnisse. Daher wiren
wir flir weitere Hilfe ausserordentlich dankbar.

Erwaige Schreiben erbitten wir an:
FREIBURGER RUNDBRIEF
Postfach 420, 7800 Freiburg i. Br.

Der Deutsche Caritasverband hat fiir das Altersheim ein

Treuhandkonto errichtet. Spenden sind erbeten an:
Deutscher Caritasverband, 7800 Freiburg i. Br.
Postscheckkonto Karlsruhe Nr. 7926-755

L Mit Vermerk: ALTERSHEIM ISRAEL J
Gertrud Luckner

1 Derselben Ausgabe mit der Offerte in »Die Zeit« vom 14. 2. 1980
entnehmen wir aus dem Beitrag »Die Biirgschaft«: »...das Gericht
belegte im Kolner Judenmordprozess gegen Lischka und andere den
angeklagten . . . Biirgermeister Ernst Heinrichsohn mit einer hoheren
Strafe, als die Ankliger gefordert hatten (sechs Jahre wegen Beihilfe
an Mord von 70000 franzosischen juden). Dann erliess ein Ober-
landesgericht Haftbefeh! wegen Fluchtgefahr, was zuvor der Kolner
Richter verneint hatte. Schliesslich sammelten Biirgstidter Biirger fiir
ihr inzwischen freiwillig zuriickgetretenes Oberhaupt 200 000 Mark
als Kaution . ..

Die Biitgschaft, der ein Gericht entsprach, ist in Ordnung. In Unord-
nung ist, dass noch immer kaum einer der Biirgstidter Biirger das
Urteil gegen ihren sEhemaligen« akzeptieren will ... Und in Unord-
nung ist vor allem dies: 200 000 Mark fiir den einen Schuldigen, aber
keinen Pfennig auch nur fiir eines der Opfer, das iiberlebte, keine ein-
zige Mark zum Beispiel als Spende fiir ein jiidisches Altersheim [bzw.
fiir wegen Hilfe fiir Juden vom NS Verfolgte].«

In: »Die Zeite vom 14.2. 1980 (s. 0.):

10 Biirger brachten 200 000 DM Kaution fiir Heinrichsohn (Lischka-

Prozess) auf!
Wo sind BURGER,
die 200 000 DM fiir die OPFER aufbringen?

20 Christen (aus deutschen Gebieten) im Altenwohnheim Gertrud
Luckner Nahariyya, Israel, brauchen das Geld!

Menschen, die in dunklen Zeiten aus familidren oder freundschatft-
lichen Griinden Juden halfen. Sie setzten ihr Leben ein, damit
unser Name nicht ganz und gar zugrunde ging. Jetzt sind sie
Ubriggeblieben, allein? Sie brauchen unsere Hilfe!

é Spenden bitte an: Deutscher Caritasverband, 7800
Freiburg i. Br., Postscheckkonto Nr. 79 26-755, Ver-
merk: Altersheim Israel (Spendenquittung sofort).

b T S

Wie bereits im FrRu XXI1X/1977, S. 161, angekiindigt,

hat Herr Vikar Hansjérg Rasch in St. Peter bei Freiburg

i. Br. seine Ausbildung inzwischen abgeschlossen und steht

nach seiner Vikarszeit in einer Pfarrei ab August 1980 als

hauptamtlicher Mitarbeiter dem Freiburger Rundbrief zur
Verfiigung.
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»Der den Geliebten geheiligt von Mutterleib an«

Betrachtungen zum Ursprung der Beschneidung*

Von Dr. David Flusser, Professor fiir Vergleichende Religionswissenschaft,
und Dr. Shmuel Safrai, Professor fiir jiidische Geistesgeschichte
zur Zeit des Zweiten Tempels, beide an der Hebriischen Universitit Jerusalem

In der Phénizischen Geschichte des antiken Gelehrten
Philo von Byblos steht folgendes zu lesen!: Bei den frithen
Phoniziern habe der Brauch bestanden, dass wenn Kata-
strophen hereinzubrechen drohten, die Vornehmsten des
Volkes der Kinder liebstes als Opfer darbrachten zur
Sithne fiir die Dimonen der Rache, weil der oberste
Himmelsgott Kronos, den die Phonizier El nennen, mit
der Nymphe Anobret einen einzigen Sohn gezeugt hatte,
dessen Name Je’nd (»Einziger<) genannt wurde — wie
bei den Phéniziern der einzige Sohn bis zum heutigen
Tage heisst. Wenn infolge von Krieg grosse Gefahren
iiber das Land kamen, tat El eben diesen Sohn mit ko-
niglichen Gewindern an, errichtete einen Altar und
brachte den Sohn seinem Vater Uranos, dem Himmels-
gott, als Brandopfer dar, nahm an sich selbst die Be-
schneidung vor und gebot sie auch seinem Gefolge, den
sogenannten »Gottern«.

Die Bedeutung dieser Ausfithrungen des Philo von
Byblos sowie den wichtigen Beitrag, den sie zum Hinter-
grundsverstindnis der Abraham-Erzihlungen darstellen,
hat bereits S. A. Loewenstamm? erdrtert. Bei dieser Be-
gebenheit um El handelt es sich ganz eindeutig um eine
kanaaniische itiologische Erzihlung, die erliutern soll,
weshalb die Beschneidung geiibt wird und weshalb bis-
weilen Lieblingskinder, offenbar mit Vorliebe einzige
Sohne, als Opfer dargebracht wurden. Beide Briuche
wurzeln im selben Ereignis, das wiederum erkennen ldsst,
was mit eben diesen beiden Briuchen bewirkt werden
sollte. El brachte, als grosse Gefahren iiber das Land
hereinzubrechen drohten, seinen einzigen Sohn als
Brandopfer dar zur Siihne fiir die Rachedimonen und
tat thn zu diesem Zweck eigens mit koniglichen Gewin-
dern an; da El selbst Konig war$, gelang es ihm durch
die konigliche Kleidung seines Sohnes, den ihm selbst
drohenden Tod auf seinen Sohn, der geschlachtet wurde,
abzulenken, und ausserdem wandte er das Verhidngnis
durch die Beschneidung von sich und seinem Gefolge ab.
Beachtenswert, dass beide Motive, das der Beschneidung
des Betreffenden sowie seines Gefolges und die Opfe-
rung des einzigen, geliebten Sohnes, bei den Phéniziern
mit El verbunden werden und in der Bibel mit Abra-
ham, wo sie allerdings von ihrer urspriinglichen Bedeu-
tung, ihrer apotropdischen Funktion, véllig losgeldst
sind. Apotropiische Ziige finden sich weder in der Er-
zihlung von der Opferung Isaaks, die ja auch mit der
Rettung des einzigen, geliebten Sohnes endet, noch im
Zusammenhang mit der Einsetzung der Beschneidung
als des Bundeszeichens. Wenn auch nicht bei Abraham,

* Studies in Bible and the Ancient Near East, Jerusalem 1978,
S. 329—336; aus dem Hebriischen iibersetzt von Dr. D. Mach (von
Kries), Jerusalem.

1 Eusebius, Praeparatio Evangelica I 10, 33, 44 = IV 6, 11; I 10,
20 (Ed. K. Mras, Berlin 1954 I, S. 49, 18—20; 52, 22—53, 6 = 192,
20—193, 7; 47, 23).

2 S. A. Loewenstamm, Philo Byblius (hebr), in: Perakim II, Jerusa-
lem 1971, S. 326 f.

3 Eusebius, op. cit. I 10, 18.29.44 (Ed. Mras I, S. 47,14; 49,1;
52, 1).

so findet sich die urspriingliche Bedeutung der Beschnei-
dung doch wenigstens angedeutet in der Erzihlung vom
»Blutbriutigam« (Ex 4, 24-26)4, wo die Beschneidung
noch zur Abwendung unmittelbar drohender Lebensge-
fahr dient. Wire demnach die urspriingliche apotropii-
sche Funktion der Beschneidung bei den Juden im Laufe
der Zeit in Vergessenheit geraten, zugunsten ihrer
Hauptbedeutung als Zeichen des Bundes, den der Gott
Israels mit seinem Volk geschlossen?

Ganz offenkundig ist der apotropidische Ursprung des
Pessach-Opfers, hatte doch das auf die Tiirpfosten ge-
strichene Blut die Macht, Tod von den Bewohnern des
Hauses abzuwehren. »Schreitet ER einher, Agypten da-
hinzustossen, und sieht das Blut am Tiirsturz und an den
beiden Pfosten, dann iiberspringt ER den Einlass und
gibt nicht zu, dass der Verderber in eure Hiuser komme,
zu stossen« (Ex 12, 23 und vgl. 12, 13). Folglich handelt
es sich um Rettung vor dem Verderber, der in jener
Nacht das Leben der Israeliten bedrohte. Daraus wird
deutlich, weshalb in der Pessach-Vorschrift ausdriicklich
das Verbot genannt wird, kein Unbeschnittener diirfe
daran teilhaben (Ex 12, 48): »ihnlich wie das Pessach-
Opfer hatte ja auch die Beschneidung eindeutig apotro-
piische Wirkung«®. Aus dem bei Loewenstamm ange-
filhrten Material geht hervor, dass die Meister die apo-
tropaische Bedeutung der Beschneidung kannten und sie
auch im Zusammenhang mit dem Blut des Pessach-Op-
fers erwihnten, wo der apotropiische Sinn in der Bibel
selbst ausdriicklich genannt ist. Sowohl aus den Mi-
draschim als auch aus den Targumim wird deutlich, dass
die Meister sich dessen bewusst waren, welch dhnliche
Rolle das Blut in beiden Zeremonien, beim Pessach-Op-
fer sowie bei der Beschneidung, spielt. Demnach war die
urspriingliche (in der Erzihlung vom »Blutbriutigam«
angedeutete) Uberlieferung, ungeachtet dessen, dass aus
der Abraham-Erzihlung nicht hervorgeht, dass die Be-
schneidung den Menschen vor den Nachstellungen eines
Verderbers bewahren sollte, nicht in Vergessenheit gera-
ten, und die Meister brachten sogar das Blut von Pessach
mit dem Blut der Beschneidung zusammen?. Fiir die
Beschneidung wire zusitzlich noch der Targum zu Hi
3,8 anzufilhren, wo der Vers »jedermann an seiner
Hiifte sein Schwert, wegen des Schreckens in den Nich-
ten« folgendermassen siibersetzt« wird: »jeder einzelne
von ihnen soll das Siegel der Beschneidung an seinem

4 Dazu auch S. A. Loewenstamm, in: Biblica 50 (1969), S. 429 {.

5 Zum urspriinglich apotropiischen Charakter des Pessach-Opfers
S. A. Loewenstamm, Die Uberlieferung vom Auszug aus Agypten in
ihrer Entwicklung (hebr), Jerusalem 1972, S. 80—94.

8 Dazu Loewenstamm, op. cit., S. 87 f.

7 Woméoglich hatte das Wort »Zeichen« (Gen 17, 11: »das sei zum
Zeichen des Bundes zwischen mir und euch«) einmal apotropiische
Bedeutung, wie im Zusammenhang mit dem Blut des Pessach-Opfers:
»Das Blut aber werde zum Zeichen fiir euch an den Hiusern« (Ex
12, 13, vgl. ferner Vers 23). U. Cassuto, Von Adam bis Noah (hebr),
Jerusalem 1953, S. 129 verbindet mit Recht das Schutzzeichen des
Blutes von Pessach mit dem Kainszeichen (Gen 4, 15) und mit Jos
2, 12.
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Fleische tragen, wie es ins Fleisch Abrahams, ihres Va-
ters, eingeschnitten war, und sie sollen damit umgiirtet
sein wie ein Mann, der mit dem Schwert an seiner Hiif-
te umgiirtet ist, und deshalb brauchen sie sich nicht zu
fiirchten vor den Verderbern und Dimonen, die in der
Nacht kommenc.

Zur Zeit des Zweiten Tempels vollzogen sich im jiidi-
schen Denken und Empfinden zwei grundsitzliche Ver-
inderungen: Es bildete sich eine theoretisch-theologische
Haltung der jiidischen Lehre gegeniiber heraus, und
ebenfalls verstirkte sich damals der irrational-mythische
Aspekt des Judentums, wobei sich allerdings der friihe
Charakter dieses mythischen Elements weitgehend wan-
delte: die positiven wie negativen im Mythos wirkenden
Krifte wurden nunmehr als jeweils konkreter Ausdruck
des Prinzips von Recht und Unrecht betrachtet, d.h.,
auch hier machte sich die theoretisch-theologische Hal-
tung bemerkbar. Die zerstorerisch dimonischen Michte
gehdren nun dem Reich des Bosen an, von dem auch
die Holle ein Bestandteil ist. So entsandte, z.B., laut
dem Jubildenbuch (49, 2-7), Gott simtliche Streitkrifte
des Fiirsten der Feindschaft, um die Erstgeborenen Agyp-
tens zu toten®. Dieser Fiirst der Feindschaft ist in der
Literatur der Sekte vom Toten Meer mit Belial iden-
tisch, von dem es in der Kriegsrolle (13, 10-12) heisst:
»Du hast Belial gemacht zum Verderben, zum Engel der
Feindschaft. Und in der Finsternis seiner Herrschaft und
in seinem Ratschluss sucht er Frevel und Verschuldung
zu verursachen. Und alle Geister seines Loses sind Engel
des Verderbens, in den Gesetzen der Finsternis wandeln
sie, und danach steht ihr Verlangen insgesamt.«

Es stellt sich heraus, dass der Abschnitt, wo auch in der
Damaskusschrift (16, 4-6) vom Engel der Feindschaft
die Rede ist, mit dem apotropiischen Charakter der Be-
schneidung zusammenhingt: »Und an dem Tage, an dem
sich der Mann verpflichtet, umzukehren zum Gesetz des
Mose, wird der Engel der Feindschaft von ihm weichen,
wenn er seine Worte einhilt. Deswegen ist Abraham
beschnitten worden® am Tage seiner Erkenntnis.« Unge-
achtet der offenkundigen Verderbtheit des Satzes iiber
Abraham in diesem Zusammenhang geht doch eindeutig
aus ihm hervor, dass der Verfasser den Eintritt in den
Bund der Sekte mit dem Eintritt in den Bund unseres
Vaters Abraham, d. h. den Bund der Beschneidung, zu-
sammenbringt. Die Auffassung, dass die Frevler unter
der Herrschaft Belials stehen, wihrend diejenigen, die
sich entschlossen haben, ein rechtes Leben zu fiihren, sei-
ner Macht entzogen sind, findet sich in den »Testamen-
ten der zwolf Patriarchen«, einem Werk, das der Sekte
vom Toten Meer nahesteht; dort sagt etwa Naphtali zu
seinen Schnen®: »Wenn ihr das Gute tut, meine Kin-
der, so werden euch sowohl die Menschen als auch die
Engel segnen, ... und der Teufel wird von euch flichen,
und die wilden Tiere werden euch fiirchten, und die
Engel werden sich euer annehmen. ... Den aber, der das
Gute nicht tut, werden die Engel und die Menschen ver-
fluchen, . .. und der Teufel wird ihn bewohnen wie sein
eigenes Gefiss, und jedes wilde Tier wird iiber ihn herr-
schen.« Ganz entsprechend gilt also fiir denjenigen, der
in den Bund der Sekte eintritt, laut der Damaskusschrift,
dass »der Engel der Feindschaft von ihm fliehen« wird.
8 Dazu Loewenstamm, op. cit., S. 91.

9 Statt >beschnittenc liest der Herausgeber, Ch. Rabin, hier »errettete,
aber diese Konjektur iiberzeugt keineswegs.

10 TestNaph 8, 4—6, sowie Textlss 7,7; TestDan 5, 1 sowie Jak 4,
7 f.; dazu auch Herm mand XII 2. 4—6. Die Nihe von TestNaph
8, 4—6 zu Mk 1,13 ist bereits C. G. Montefiore, The Synoptic

Gospels 1, 1927, S. 9 aufgefallen. Auf die christliche Seite der Sache
hoffe ich an anderer Stelle zuriidkzukommen.
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Wie schon darauf hingewiesen, kannten auch die Meister
die Bedeutung der Beschneidung als Rettung vor dro-
hendem Verderben. Demnach leuchtet ohne weiteres ein,
inwiefern der Verfasser der Damaskusschrift den Ein-
tritt in den Bund der Sekte mit dem Eintritt in den
Bund unseres Vaters Abraham vergleicht: Offenbar heg-
te er die Auffassung, dass der Engel der Feindschaft {iber
das Kind vom Augenblick seiner Beschneidung an keine
Macht mehr habe.

Aufschlussreich sind die Ausserungen der Damaskus-
schrift auch fiir einen anderen Bereich, nimlich fiir den
jidischen Ursprung der christlichen Taufe. Sowohl von
Josephus als auch aus den Schriften vom Toten Meer!
erfahren wir, dass den in die Sekte der Essener Einge-
tretenen das Tauchbad erlaubt wurde; demnach hing
das Tauchbad mit dem Eintritt in die Sekte zusammen,
und wie wir eben gesehen haben, gab es unter den Sek-
tenmitgliedern mindestens einige, die iiberzeugt waren,
von dem Augenblick des Eintritts in die Sekte an sei
jemand der Herrschaft des Fiirsten der Feindschaft ent-
zogen, und den Eintritt in den Bund der Sekte mit dem
in den Bund der Beschneidung verglichen. Auch durch
die christliche Taufe soll der Tiufling von der Herr-
schaft des Teufels und seiner Verderbe-Engel frei wer-
den. Zwar hat diese sich in verschiedenen besonderen
Zeremonien dussernde christliche Uberzeugung auch noch
andere Wurzeln — die ihrerseits weitgehend essenischen
Ursprungs sind —, aber aus dieser Stelle der Damaskus-
schrift wird doch klar, dass der christliche Glaube, laut
dem der Taufling dem Reich des B&sen entzogen wird,
durch die Auffassung der Sekte vom Toten Meer beein-
flusst ist; in der Sekte wiederum ist dieser Glaube aus
dem apotropiischen Charakter der Beschneidung hervor-
gegangen. Wir hoffen, auf dieses Thema an anderer
Stelle zuriickzukommen.

Nunmehr wollen wir uns dem wichtigsten Beleg fiir den
apotropiischen Charakter des Beschneidungsakts zu-
wenden, einem Beleg aus den Tagen der Meister. Es ist
der Segensspruch, der bis zum heutigen Tage in dem
Augenblick gesagt wird, da der Beschnittene in den Bund
unseres Vaters Abraham aufgenommen wird. Der Kern
des Textes!? lautet folgendermassen: »der den Geliebten
geheiligt von Mutterleib an, ein Gesetz auf sein Fleisch
gelegt und seine Nachkommen gesiegelt mit dem Zeichen
des heiligen Bundes, kraft dieses Verdienstes, lebendiger
Gott, ist es unser Teil's, das Liebste unseres Fleisches

11 Josephus, bell II, 138 sowie Gemeinderegel 5, 7—14, dazu den
Kommentar von J. Licht, Die Gemeinderegeln (hebr), Jerusalem 1965,
S.128 f. Zur Sekte vom Toten Meer und der christlichen Taufe D.
Flusser, Die Johannestaufe und die Sekte vom Toten Meer (hebr),
in: Mechkarim biMegillot genusot, Jerusalem 1961, S. 209—239, Fer-
ner auch J. Ysebaert, Greek Baptismal Terminology, Its Origins and
Early Development, Nijmegen, 1962.

12 TBerachot VI 13; jBerachot IX (14a); bSchabbat 137b, ferner in
den Gebetbiichern. Zu den verschiedenen Versionen des Segensspru-
ches S. Lieberman, Tossefta kiFschuta, Seder Seraim I, New York
1976, S. 114 f.; Siddur R. Saadja Gaon, Edd. 1. Davidson, S. Assaf,
B. 1. Joel, Jerusalem 1941, S. 99, Anmerkungen; Halachot gedolot,
Ed. A. Hildesheimer, Jerusalem 19722 I, S. 215 und bes. den wich-
tigen Beitrag von N. Wieder, Korrektur eines verderbten Respon-
sums von R. Hai Gaon (hebr), in: Sinai 54 (1964), S. 285—289. Der
angefiihrte Wortlaut folgt weitgehend der romischen Handschrift des
jerusalemer Talmud (die Wieder nicht erwihnt), leicht angepasst
dem Wortlaut der Tossefta. Die versehentliche Vertauschung der
Worter »lebendig« und »Gott« haben wir riickgingig gemacht sowie
den Zusatz »und darum« weggelassen.

13 Die Textinderungen, die das Missverstindnis von »Teil« als Got-
tesbezeichnung nach sich gezogen hat, sind bei Wieder, loc. cit. aus-
fithrlich diskutiert. Die hier wiedergegebene Lesart ist die beste, die
sich aus den Quellen gewinnen lisst, stellt wahrscheinlich aber be-
reits eine Erweiterung dar; so ist der Anschluss »kraft dieses Ver-
dienstes« schwierig. Vielleicht lautete der Spruch urspriinglich nur:



vor dem Verderben zu retten«. Schon die besondere
dichterische Sprachform lisst darauf schliessen, dass die-
ser Segensspruch frith ist; wie wir noch sehen werden,
war er vermutlich bereits zu Paulus’ Zeiten in Gebrauch.
Allem Anschein nach war dies einmal der einzige Segens-
spruch bei der Beschneidung, gesprochen vielleicht von
demjenigen, der die Beschneidung vornahm, denn fiir ihn
ist es sehr passend, beim Segen iiber den Wein zu sagen
»es ist unser Teil, das Liebste unseres Fleisches vor dem
Verderben zu retten«, nimlich den Siugling durch den
Akt der Beschneidung. Weiter vorn im Text fillt der
Parallelismus auf: »geheiligt den Geliebten von Mutter-
leib an, ein Gesetz auf sein Fleisch gelegt« — der hier
gebrauchte Ausdruck fiir >Fleisch« kehrt bei der Bezeich-
nung des Kindes als des »Liebsten unseres Fleisches«
wieder. Letzterer Ausdruck geht auf einen Vers bei Je-
remia zuriick: »das Liebste meiner Seele gab ich in den
Griff ihrer Feinde« (12, 7). Die Bezeichnungen der Be-
schneidung selbst sind bis auf eine biblisch: »Gesetz«
stammt aus Ps 105, 8-10, wo es vom >Bund« heisst: »er
erstellte es Jakob zum Gesetz«, woraufhin die drei Erz-
viter erwihnt sind. »Bund« kommt beim Beschneidungs-
gebot an Abraham Gen 17, 10 f. vor, auch in Vers 14,
im Vers 11 sogar zusammen mit dem Wort »Zeichen«:
»das sei zum Zeichen des Bundes zwischen mir . und euche.
Im Segensspruch heisst es, Gott habe Abrahams Nach-
kommen »gesiegelt mit dem Zeichen des heiligen Bun-
des«. Die Bezeichnung der Beschneidung als >Siegel¢, Ju-
den wohlvertraut aus dem Dankgebet nach dem Essen
(»deinen Bund, mit dem du unser Fleisch gesiegelt«), ist
sehr frith. Sie findet sich bereits im aramiischen »Te-
stament Levis« beim Bericht iiber die Beschneidung der
Leute von Sichem!. Eine in den Hohlen am Toten Meer
gefundene Handschrift dieses Werkes ist ums Jahr 100
vor der christlichen Zeitrechnung geschrieben!®; demnach
muss das Werk mindestens aus dem zweiten vorchristli-
chen Jahrhundert stammen. Den Ausdruck >Siegel< im
Zusammenhang mit der Beschneidung im Targum zu HI
3,8 haben wir schon oben angefiihrt!s. Auch Paulus
nennt die Beschneidung >Siegel, R6m 4, 11, eine Stelle,
auf die wir noch zuriickkommen werden; im Barnabas-
Brief (4, 6) heisst die Beschneidung ebenfalls >Siegel«. Als
Bezeichnung der christlichen Taufe erscheint der Aus-
druck >Siegel« seit dem »Hirten des Hermas« (ums Jahr
100 christlicher Zeitrechnung).

Im Segensspruch ist davon die Rede, dass der Bund der
Beschneidung den Beschnittenen »vor dem Verderben
rette«, zweifellos ein Ausdruck der der Beschneidung

»der den Geliebten geheiligt von Mutterleib an, ein Gesetz auf sein
Fleisch gelegt und seine Nachkommen gesiegelt mit dem Zeichen des
heiligen Bundes, zu retten das Liebste unseres Fleisches vor dem
Verderben«. — Zum Ausdruck »ein gutes Teil« S. Lieberman,
Greek in Jewish Palestine, New York 1942, S. 72 f.

14 »Schneidet die Vorhaut eures Fleisches ab, damit ihr ausseht wie
wir und gesiegelt seid wie wir mit der Beschneidung . . .«, nach R. H.
Charles, The Greek Versions of the Testaments of the Twelve Pa-
triarchs, Oxford 1908, S. 245.

18 Dazu D. Flusser, Qumran and Jewish Apotropaic Prayers, in:
IEJ 16 (1966), S. 195.

18 Zur Beschneidung als Siegel J. Ysebaert, op. cit. (Anm. 11),
S. 250—253 (der allerdings wichtige Belege nicht kennt), als Ausdruck
fiir die christliche Taufe u. 4. S. 281—246. Ferner auch P. Billerbedk,
Kommentar zum Neuen Testament aus Talmud und Midrasch, IV 1,
Miinchen 1928, S. 32 f. sowie W. Bauer, Griechtsch-deutsches Worter-
buch, Berlin 1958, S. 1577. Zum Ausdruck »Siegel« (signaculum) fiir
die christliche Taufe A. Blaise, Dictionnaire Latin-Frangais des au-
teurs chrétiens, Paris 1954, S. 758 f., und besonders das schone Gleich-
nis von der Beschneidung als dem Siegel Abrahams im Midrasch
Schemot rabba XIX 5. Zur Beschneidung als Siegel insbesondere S.
Lieberman, Some Aspects of After Life in Early Rabbinic Litera-
wure, in: FS H. N. Wolfson, Jerusalem 1965, S. 525—527.

seit eh und je zugrunde liegenden Auffassung, dass diese
aus Lebensgefahr zu erretten vermdge. In der Tat gab
es Meister, die dafiir hielten, dass die Beschneidung den
Beschnittenen vor dem héllischen Feuer bewahre. »Wohl-
gefillig ist die Beschneidung, denn der Heilige, gelobt
sei er, hat dem Abraham geschworen, jeder Beschnittene
werde nicht zur Hélle fahren«!?, wobei der im Segens-
spruch gewihlte Ausdruck »Verderben« eine der sieben
Bezeichnungen fiir die Hélle ist (bEruwin 19a). Wenn
allerdings beim Akt der Beschneidung selbst gesagt wird,
»es ist unser Teil, das Liebste unseres Fleisches vor dem
Verderben zu retten, so ist damit wohl kaum das ein-
stige hollische Strafgericht gemeint. Ausserdem scheint
die Vorstellung, dass der Beschnittene nicht zur Hélle
fahrt, eine abgeschwichte Form der urspriinglich bibli-
schen und dann in verschiedenen Quellen wieder auftau-
chenden Auffassung zu sein, dass die Beschneidung mit
dem Zeitpunkt ihres Vollzugs einen Schutz vor Gefihr-
dung durch dimonische Gewalten darstellt. So hitten
wir also in der Damaskusschrift (16, 4-6) indirekt den
Glauben erhalten, dass mit dem Augenblick der Be-
schneidung »der Engel der Feindschaft« von dem Be-
schnittenen weicht. Demnach leuchtet ein, dass mit dem
»Verderben«, vor dem laut dem Segensspruch die Be-
schneidung das Kind retten soll, etwas wie der »Ver-
derber« beim Auszug aus Agypten (Ex 12,23 sowie
Vers 13) und wie der »Verderbe-Engel« 2 Sam 24, 16
(1 Chr 21, 15) gemeint ist. Laut bBerachot 16b bat Rab-
bi in seinem bekannten Gebet um Schutz vor »einem
bésen Nachbarn und vor Satan, dem Verderber. . .«,
wobei allerdings gerade die beiden Worter »Satan, der
Verderber« in einigen Versionen fehlen!®; dessenunge-
achtet ist der Ausdruck »Satan, der Verderber« alt, er
kommt nimlich schon in den Fragmenten zur Loblieder-
Rolle vom Toten Meer vor: »du schiltst jeden verderben-
bringenden Teufel« (Fragment 4, Z. 6, ihnlich »Teufel
und Verderber« in Fragment 45)1. Die Stelle aus der
Kriegsrolle (13,10-12), wo es heisst »Du hast Belial
gemacht zum Verderben, zum Engel der Feindschaft,
haben wir bereits beobachtet. Die Grundbedeutung des
Wortes »Verderben« in der Loblieder-Rolle ist zwar
»Grube, Unterwelt«, Ort des Frevels, aber die Michte
des Frevels gehen von dort aus: »Und die schwanger ist
mit Wahn, gerit in schlimmen Schmerz, und Krampf-
wellen der Grube fithren zu allerlei Werken des Bebens«
(II1 12); von daher kann der Verfasser der Rolle von
»Pfeilen der Grube« (Vers 16), von »Fallen der Grube«
(Vers 26) sprechen und davon, dass »alle Pfeile der
Grube unabwendbar fliegen und hoffnungslos vernich-
ten« (Vers 27). Folglich handelt es sich in unserem Se-
gensspruch bei dem »Verderben«, vor dem das Kind ge-
rettet werden soll, um einen poetischen Ausdruck fiir
den Bereich der Schadensdimonen, die auch im Targum
zu HI 3, 8 erwihnt sind.

Unsere Vermutung, dass der Beschnittene laut dem Se-
gensspruch aus der Herrschaft des Satans errettet wird,
findet eine Bestitigung vom Anfang des Spruches her.
Zwar wurde der dort angesprochene Beiname »Gelieb-
ter« im Laufe der Zeit allen drei Erzvitern beigelegt,
aber urspriinglich und eigentlich gehdrt er nur Abraham

17 Tanchuma, lech lcha XX, ferner Bereschit rabba XLVIII 18 (Ed.
Theodor/Albeck, S. 483), ebenso Jalkut Schimoni XVIII 82 (Band I,
Jerusalem 1973, S. 250) und die angegebenen Parallelen.

18 Dazu Dikduke Soferim zur Stelle. Die Worter fehlen auch in den
Talmudfragmenten aus der Kairoer Genisa, Sammlung Antonin,
Ed. A. 1. Katsh, I Jerusalem 1976, S. 9, stehen jedoch in den
Druckausgaben Venedig und Soncino sowie in den Gebetbiichern.

19 Bei J. Licht, The Thanksgiving Scroll (hebr), Jerusalem 1957,
S. 228.240.

IM 4173



fest zu2®, Die Worte des Segensspruches »der den Ge-
liebten geheiligt von Mutterleib an« lassen sich auf dem
Hintergrund eines von Rabbenu Tam angefithrten Mi-
drasch verstehen?!: »Zum Segen iiber die Beschneidung,
wo es heisst, >der den Geliebten geheiligt von Mutterleib
ans, sagte Rabbenu Tam: Das ist Abraham, der allge-
mein >geliebt« heisst, und ihn hat der Heilige, gelobt sei
er, von Mutterleib an geheiligt, er legt nimlich aus, dass
bei Abraham geschrieben steht >ich habe ihn erkannt«
(Gen 18, 19), und bei Jeremia heisst es auch »ehe ich dich
bildete im Mutterleib, habe ich dich erkanntc (1, 5).«
Demnach griindet sich der bei Rabbenu Tam iiberlieferte
Midrasch darauf, dass Gott, bevor er herniederfihrt,
Sodom und Gomorrha zu vertilgen, zu sich selbst spricht:
»Sollte ich Abraham?® verhiillen, was ich tun will?...
Wohl, ich habe ihn erkannt, auf dass er entbiete seinen
S6hnen und seinem Hause nach ihm: sie sollen wahren
SEINEN Weg, Wahrheit und Recht zu tun.. .«; natiir-
lich bedeutet dieses »Erkennen« ein »Vorher-Erkennen,
und eben dieses Erkennen findet der Midrasch bei Jere-
mia, wo es heisst: »ehe ich dich bildete im Mutterleib,
habe ich dich erkannt, ehe du aus dem Schosse fuhrst,
habe ich dich geheiligt«. Daraus wird gefolgert, dass der
Heilige, gelobt sei er, auch Abraham von Mutterleib an
geheiligt, von Geburt an erkannt habe.

Aus welchem Grunde ist diese Vorstellung entstanden?
Offenbar sollte erklirt werden, wie Abraham noch im
Zustande seiner Unbeschnittenheit ein Bewidhrter sein
konnte. Er war dem Bereich des Bosen bereits vor seiner
Beschneidung entzogen, bevor Gott »ein Gesetz auf sein
Fleisch gelegt« hatte. Das umfassendere Problem, das
sowohl in diesem Midrasch als auch in unserem Segens-
spruch gelést wird, besteht darin, wie es schon unter
unseren Vitern vor der Verleihung der Tora Bewihrte
geben konnte. In unserem Fall reduziert sich diese be-
kannte Frage auf das Beschneidungsgebot, das an Abra-
ham selbst, lingst vor dem Sinai-Bund, erging; aller-
dings stand dieser damals in vorgeschrittenem Alter und
hatte sich bereits als ein Bewihrter erwiesen. Ganz spe-
zifisch liesse sich sagen, dass Abraham selbst, da er ja von
Mutterleib an geheiligt war, im Unterschied zu seinen
Nachkommen zur Rettung vor dem Verderben nicht der
Beschneidung bedurfte. Und was ist mit den iibrigen Be-
wihrten unter unseren Vitern vor Abraham? In der
Liste derjenigen, die beschnitten geboren wurden (Awot
deRabbi Natan Version A, 2. Kapitel, Ed. Schechter S.
12 {.), an deren erster Stelle Hiob steht, finden wir an
biblischen Personen vor Abraham: Adam, Seth, Noah,
Sem und Melchizedek, den Kénig von Salem; unter den-
jenigen, die nach Abraham beschnitten geboren wurden,
wollen wir nur Mose, Bileam den Frevler und den Pro-
pheten Jeremia nennen: »auch Jeremia ging beschnitten
hervor, wie geschrieben steht: >ehe ich dich bildete im
Mutterleib, habe ich dich erkannt, ehe du aus dem Schosse
fuhrst, habe ich dich geheiligt.«« Folglich ist hier der
Vers, auf den sich die Behauptung griindete, Abraham
sei bereits wihrend seines unbeschnittenen Lebens ein
Bewihrter gewesen, zum Beleg dafiir geworden, dass
Jeremia bei seiner Geburt bereits beschnitten war!

20 Dazu L. Ginzberg, The Legends of the Jews, Philadelphia 1947,
V S. 207 ., Anm. 4, auch Sifre, Dewarim 352 (Ed. Finkelstein, S. 409)
und Medhilta, Bo XVIII (Ed. Horovitz/Rabin, S. 70).

21 Tossafisten zu bMenachot 53b, s. v. »geliebter Sohn«, vgl. Tossa-
fisten zu bSchabbat 137b, s. v. »geliebt von Mutterleib an«. Einige
der frithen Erklirer fithren diesen Midrasch aus »Pessikta« an, in der
uns vorliegenden Pessikta steht er allerdings nicht, und seine Her-
kunft ist nicht bekannt.

22 Die Septuaginta setzt hier hinzu »mein Knecht« (vgl. Gen 26, 24),
der Jerusalemer Targum »mein Geliebter«, ebenso Targum Neofiti.
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Aus dem Gesagten geht hervor, dass die Bewihrten vor
Abraham beschnitten geboren wurden, ihre Vorhaut al-
so unversehrt war. Von Abraham selbst liess sich natiir-
lich nicht erzihlen, er sei beschnitten geboren worden,
denn von ihm heisst es ja ausdriicklich, er habe die Be-
schneidung an sich vorgenommen, aber dessenungeach-
tet war er von Geburt an dem Verderben entzogen, denn
Gott hatte »den Geliebten von Mutterleib an geheiligt«.
Daraufhin ist die religidse Tragweite des Segensspruchs
bei der Beschneidung verstindlich. Abrahams Rechtschaf-
fenheit ist, auch bevor er das Beschneidungsgebot erhielt,
iiber jeden Zweifel erhaben. Aber seine Nachkommen,
unter ihnen auch das eben zu beschneidende Kind, miis-
sen mit dem Zeichen des heiligen Bundes gesiegelt wer-
den, um vor dem Verderben errettet zu werden. Somit
ist uns deutlich geworden, dass dieser Segensspruch die
Grundiiberzeugung zum Ausdruck bringt, dass ein Aspekt
der Beschneidung ein apotropiischer ist, womit wir Auf-
schluss iiber einen Punkt jiidischen Denkens bekommen
haben23.

Wie wir beobachtet haben, besteht eine gewisse dialek-
tische Spannung zwischen dem ersten und dem zweiten
Teil des Segensspruches. Abrahams Nachkommen werden
durch die Beschneidung vor dem Verderben errettet,
wihrend er selbst die 99 Jahre seines Unbeschnittenseins
von Mutterleib an geheiligt und ein vollkommen Be-
wihrter war. Diese Vorstellung regte Paulus zu einem
»sabbatianischen« Midrasch an (R6m 4, 9-12): »Wir re-
den ja doch davon, dass dem Abraham sein Glaube zur
Gerechtigkeit angerechnet wurde. Wie wurde er ihm nun
angerechnet? Als er beschnitten oder als er noch unbe-
schnitten war? Nicht als er beschnitten, sondern als er
noch unbeschnitten war. Und er empfing das Zeichen
der Beschneidung als Siegel der Gerechtigkeit des Glau-
bens, den er hatte, als er noch unbeschnitten war .. .«
Mbglicherweise entwickelte Paulus diese Vorstellung auf-
grund unseres Segensspruchs allein, dessen Bedeutung er
erfasst hatte, vielleicht waren ihm aber auch weitere
Midraschim bekannt, auf denen der Spruch aufgebaut
war. Jedenfalls greift Paulus ganz deutlich auf den
Wortlaut des Segensspruches zuriick: auch bei ihm steht
der biblische Ausdruck >Zeichen< und der nicht biblische
»Siegel«. Paulus spricht vom »Zeichen der Beschneidung
als Siegel der Gerechtigkeit des Glaubens«, wihrend es
in unserem Spruch heisst, dass Gott Abrahams Nachkom-
men mit dem »Zeichen des heiligen Bundes siegelt«. In
Paulus’ besonderer Auslegung hat das Problem, um das
sich der Verfasser des Segensspruches bei der Beschnei-
dung bemiiht und dem er eine tiefe und interessante
Lésung gefunden hatte, eine unerwartete Wendung er-
halten. Der Segensspruch stellt fest, dass Abrahams
Nachkommen kraft der Beschneidung vor dem Verder-
ben errettet werden, Abraham selbst aber auch in unbe-
schnittenem Zustand gerecht war, da ihn Gott von Mut-
terleib an geheiligt hatte. Daraus folgert Paulus, dass
der Mensch nicht durch die Beschneidung Gerechtigkeit
erlangt, sondern durch den Glauben. Die Dialektik, aus
der unser Segensspruch entstanden ist, wird bei Paulus
neu und iiberraschend gedeutet. Und noch eine Quelle
hat Paulus fiir seine Zwecke zurechtgebogen: laut Me-
chilta zu Ex 22,20 (Ed. Horovitz/Rabin 311) wurde

23 Auf anderer Ebene zeichnet sich eine unserem Segensspruch paral-
lele Haltung ab, und zwar in einem Zitat »wie im Lehrhaus des
Rabbi Elieser gelehrt«, Midrasch hagadol zu Gen 17,1 (Ed. M. Mar-
galiot, Jerursalem 1947, S. 269): Die Beschneidung vermag vor dem
Untergang zu bewahren, und Abraham ward wiirdig erfunden, dass
das Beschneidungsgebot durch ihn gegeben werde, weil er in Auf-
richtigkeit und Rechtschaffenheit wandelte.
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Abraham erst »im Alter von 99 Jahren beschnitten.. .,
um den kiinftigen Proselyten die Tiir offen zu halteng,
damit sie sozusagen bis zu diesem Alter noch als Prose-
lyten angenommen werden kénnten, da ja Abraham bis
dahin auch noch unbeschnitten war. Die jiidische Quelle

entnimmt aus Abrahams hohem Alter bei seiner Beschnei-
dung, dass ein Heide, der Jude werden will, in jedem
Stadium seines Lebens kommen kann, Paulus dagegen
versteht daraus, dass Abraham der Vater aller unbe-
schnittenen Gliubigen sei.

Utopie und Wirklichkeit im biblischen Denken*

Von Dr. Benjamin Uffenheimer, Professor fiir Bibelwissenschaft, Universitit Tel Aviv

Das weite semantische Feld des Begriffs »Utopie« zwingt
mich, zu Beginn meiner Ausfilhrungen zu erliutern, in
welcher seiner Bedeutungen ich ihn im folgenden ver-
wenden will, sowie meine Einstellung zur Wechselbezie-
hung zwischen Utopie und Wirklichkeit in Grundziigen
kurz zu skizzieren. Dieses Problem ist in der philosophi-
schen und soziologischen Literatur der letzten Generation
ausfithrlich behandelt worden; an Forschern wiren etwa
Karl Mannheim und Ernst Bloch zu nennen sowie die
aufschlussreichen Beitrige von Buber!. Was diese Den-
ker verbindet, ist der Ernst und die Sorgfalt, mit der sie
an die Sache herangehen, ganz im Gegensatz zu der de-
monstrativen Verachtung von Marx und Engels, die sich
bemiihten, ihre eigene Lehre dem Begriff der Utopie
mdglichst fernezuriicken, obwohl gerade sie ganz offen-
kundig unter die grossten Utopien menschlichen Denkens
zu rechnen ist.

Heutzutage ist man sich einig dariiber, dass Utopie nichts
mit wilder Phantasie oder mit Kritzeleien zu tun hat,
die aus dem Unterbewusstsein aufsteigen und sich der
wehrlosen Seele bemichtigen. Dariiber hinaus besteht
Utopie auch nicht in blosser Spekulation, die sich in rein
geistigen Gefilden aufhilt, sondern in einer Idee, die in
die Sprache der Realitit iibertragen werden will, einer
Idee, die Anspriiche an die Wirklichkeit stellt. Utopie ist
der innige Wunsch nach dem, was sein sollte, Aufzeich-
nen des noch nie dagewesenen Rechten und Guten, folg-
lich vollzieht sich ihre Verwirklichung nicht im Bereich
des Individuums, sondern in dem der Gesellschaft. Der
Wunsch als solcher ist allerdings nicht nur eine Funk-
tion der riumlichen und zeitlichen Bedingungen; er liegt
vielmehr jenseits jeglichen gesellschaftlichen Rahmens,
wenn auch seine Form und die Wege zu seiner Verwirk-
lichung von den bestehenden gesellschaftlichen Verhilt-
nissen abhingig sind. Weiterhin folgt die innere Echtheit
einer bestimmten Utopie unmittelbar aus ihrem organi-
schen Charakter, insofern als die Absicht ihrer Schépfer
und Bildner auf Uberwindung der im Topos, d. h. der
gegebenen gesellschaftlichen Realitit, immanenten Wi-
derspriiche gerichtet ist.

Wer jedoch den Begriff der Utopie ganz auf den gesell-
schaftlichen Bereich einschrinken mdchte, wird die bibli-
sche nicht miteinbeziehen k6nnen, denn diese reicht weit
iiber die Gesellschaft hinaus und nimmt kosmische Di-
mensionen an, wobei eine harmonische Integration von
Mensch und Gesellschaft in die natiirliche Umwelt in-
tendiert ist und die zu erwartenden Verinderungen im

* Vortrag, gehalten vor der israelischen National-Akademie der Wis-
senschaften am 25. 6. 1978 innerhalb des Symposiums iiber »Utopie
und Wirklichkeit« aus Anlass von M. Bubers 100. Geburtstag; eng-
lisch erschienen in: Immanuel 9 (Spring 1979), S. 5—15; vom he-
briischen Original iibersetzt von Dr. D. Mach (von Kries), Jerusalem.
1 K. Mannheim, Ideology and Utopy, New York 1936. E. Blodh,
Das Prinzip Hoffnung, I—IV, Frankfurt/M. 1959. M. Buber, Der
utopische Sozialismus, Ko6ln 1967, S. 19 ff.

Leben der Gesellschaft und in der Stellung Israels von
revolutioniren Verinderungen im Aufbau des Seins,
einer Art mystischer Vollendung des Schopfungswerks,
begleitet sein werden.

I Zwei Grundformen biblischer Utopie lassen sich un-
terscheiden: Die frithe — sie setzt am bestehenden gesell-
schaftlichen Gefiige an, und ihre Triger sind von der
Sicherheit durchdrungen, dass Israel imstande ist, das
ihm Auferlegte zu vollbringen. Der zweite Grund-Typ
trigt Ziige visionirer Schau, und sein Verhiltnis zur
bestehenden Realitit ist gekennzeichnet von kritischer
Distanz. Zumeist ist er aus der Enttiuschung iiber Israels
Mangel an Fihigkeit oder Willen zur Verwirklichung
erwachsen; er ist in der prophetischen Literatur verbrei-
tet. Das Verhiltnis zwischen dem Mass an Selbstvertrau-
en und den Dimensionen visionirer Schau ist umgekehrt
proportional. Die frithe Utopie, wo das Selbstvertrauen
noch gross ist, ist an ihr vom Menschen zu meisterndes
gesellschaftliches und o6kologisches Volumen gebunden,
wihrend das Kennzeichen der visioniren Utopie der
Propheten der stindige Kampf gegen den deterministi-
schen Fatalismus fiir die Entscheidungsfreiheit des Men-
schen ist. Allerdings ist der latente Determinismus der
Apokalyptik durchaus imstande, sich unter gewissen ge-
schichtlichen Umstinden in glihenden Aktivismus zu
verwandeln, wie aus der zeitlichen Nihe der im ersten
Makkabzerbuch berichteten Ereignisse zu denen des Da-
nielbuches zu entnehmen?®.

All diesen verschiedenen Formen gemeinsam ist die Ten-
denz zur Loslésung von Zeit und erwiinschtem Lebens-
rhythmus vom sinnlosen biologischen Zyklus, der den
Keim der Vernichtung schon in sich birgt. Die Resigna-
tion des Predigerbuches beruht auf der Erkenntnis, dass
der Mensch dieser morderischen Gesetzmissigkeit der
Natur, welche die Verinderungen, die sie bewirkt,
gleichzeitig wieder aufhebt, im Grunde nicht entrinnen
kann: »Ein Geschlecht geht, ein Geschlecht kommt, und
die Erde steht in Weltzeit. . . . Ermiidend sind alle bered-
baren Dinge, niemand kann sie zu Rede machen. Nicht
sittigt sich das Auge am Sehn, nicht fiillt sich das Ohr
mit Horen. Was im Sein war, ist was sein wird, und was
man tat, ist was man tun wird, keinerlei Neues unter
der Sonne!« (Koh 1, 4.8.9). Der biblischen Utopien ei-
gene Optimismus griindet sich auf die Schaffung eines
teleologischen zeitlichen Rhythmus, der das Prinzip von
Erneuerung und Auffrischung in sich trigt. In der fri-
hen Utopie wird der biologische vom teleologischen
Rhythmus iiberlagert, wihrend die visionire Utopie
der Propheten darauf aus ist, Israels historische Zeit vom
natiirlichen Kreislauf loszulésen, denn darin verwirk-
licht sich schrittweise das gottliche Wort von alters her,

2 Zu dieser Frage vgl. mein Buch: Secharjas Visionen (hebr), Jeru-
salem 1961, S. 153—160.
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und das ist die Erldsung, wie die Propheten sie schauten.
Beide genannten Grundformen von Utopie will ich
exemplarisch aufweisen, zunichst die friihe, die sich um
das bestehende gesellschaftliche Gefiige rankt, die auf
den Bundesgedanken gegriindete Vorstellung vom K&-
nigtum Gottes.

Wie ich in meinem Buch iiber die frithe Prophetie in
Israel® aufzuzeigen versucht habe, ist der Monotheismus
weder als abstrakte Idee einzelner grosser Protestgestal-
ten anzusprechen, die sich dann in einem kontinuierlichen
langsamen historischen Prozess entwickelt und vervoll-
kommnet hitte, wie die protestantische Bibelkritik Well-
hausenscher Prigung gerne wollte, noch als intuitive
Kollektivschtpfung, ein aus den Tiefen der Volksseele
in dessen Friihzeit entsprungener Funke, wie Kaufmann
anzunehmen beliebtet. Nein, im Grunde genommen han-
delt es sich um einen gesellschaftlich-geschichtlichen Akt
ausgesprochen utopischer Tendenz (Ex 19-24) ~ den
Bundesschluss des Volkes Israel mit seinem géttlichen
Kénig — einen Akt, der von Zeit zu Zeit durch die of-
fentliche Verlesung der Tora vor allem Volke (Dtn 31,
9-13; Jos 8, 30-35) erneuert wurde. Die Quellen verkli-
ren den Bundesschluss zwar legendir, dabei liegt aber
doch keine literarische Erfindung spiterer Generationen
vor, sondern ein historisches Ereignis, das sich in der
Friihzeit wirklich ereignet hat, wobei die Stimme Israels
— allesamt oder teilweise — den Herrn, ihren Gott, zum
Konig iiber sich setzten und sich verpflichteten, seine
Gebote zu halten und ihm Volk zu werden®.

Im Gegensatz zur pharaonischen Tyrannis, die Israel als
das Bild volliger Versklavung an menschliche Bosheit im
Herzen trigt, unterwirft es sich freiwillig dem Kénigtum
Gottes, indem es dessen Gesetze und Gebote auf sich
nimmt. Dies war die existentielle Antithese zur Pha-
raonenherrschaft, die Israel zum nationalen Trauma
geworden war. Dass der Bund und die Idee vom Kénig-
tum Gottes frith sind sowie dass sie auf antimonarchi-
scher Tendenz fussen, ist aus zwei Tatsachen ersichtlich:
1) aufgrund der Beziehung, welche die einschligigen
Abschnitte zu den altorientalischen, besonders den hethi-
tischen Vasallenvertrigen vom ausgehenden zweiten
Jahrtausend haben, und 2) aufgrund der Tatsache, dass
sich das Gros der direkten literarischen Belege fiir das
Kénigtum Gottes in den friihesten dichterischen Stiicken
wie dem Lied Bileams (Num 23, 24), dem Lied der La-
de (Num 10, 35 f.), dem Lied der Debora (Jud 5), im
Rahmen des Moses-Segens (Dtn 33, 1-5) sowie in Gi-
deons Spruch und in Jothams Fabel (Jud 8, 22 {.; 9, 9-16)
konzentriert findet.

Buber kommt das Verdienst zu, auf die anti-monarchi-
sche Bedeutung von Jothams Fabel und auf die Echt-
heit von Gideons Spruch hingewiesen zu haben, und
seine Folgerungen vermdgen selbst Kaufmanns scharfer
Kritik getrost standzuhalten®.

Gottes Konigtum fand seinen konkreten Ausdruck

3 B. Uffenheimer, Die ilteste Prophetie Israels (hebr), Jerusalem
1973, S. 120—170; eine kurze Anzeige des Buches (im folgenden:
API) vom Verfasser selbst findet sich FrRu XXV/IM II (1973). S.
218—220.

4 Dazu mein Aufsatz: Jecheskel Kaufmann — der Bibelwissenschaft-
ler der jiidischen Renaissance, in: FrRu XXVII (1975), S. 159-167.

5 Dazu APi, S. 70 ff.; zur Verbindung vom Bundesgedanken mit der
Idee des Konigtums Gottes M. Weinfeld, Die Bibelwissenschaft am
Scheidewege (hebr), in: Molad 25 (1969), S. 256 ff.; ferner: derselbe,
Deuteronomy and the Deuteronomic School, 1972, S. 82 ff.

8 Dazu M. Buber, Werke II, S. 548—574; vgl, Kaufmanns kritische
Bemerkungen in: KS 10/1 (1934), S. 62—66; derselbe, Geschichte des
jiildischen Glaubens (hebr), I, Tel Aviv 1956, S. 704 f., Anm. 25. Er-
ortert habe ich die Auseinandersetzung zwischen den beiden Gelehr-
ten API, S. 121 ff.
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hauptsichlich in Kriegszeiten, in den beiden symbolhaf-
ten Verkdrperungen der gottlichen Fiihrung, der Bun-
deslade und der heroischen Gestalt des Richters.

In Friedenszeiten wird das Konigtum Gottes an seiner
negativen politischen Wirkung erkennbar, d. h. am Feh-
len einer zentralen Herrschaft in Israel, die jedoch durch
zwei feste Stiitzpfeiler ersetzt wird, deren einer die In-
frastruktur der friihen Stimme-Herrschaft ist, die man
wohl als eine primitive Oligarchie bezeichnen diirfte?.
Der zweite Stiitzpfeiler war ausgesprochen wirtschaft-
licher Art; ich meine die Bodengesetzgebung, die sich den
Sabbat-Vorschriften anschloss, wie wir im folgenden
sehen werden. In einer kurzen Betrachtung der Boden-
gesetzgebung will ich den entscheidenden Einfluss der
Utopie auf die Gestaltung der gesellschaftlichen Wirk-
lichkeit dartuns,

Gegen die in der protestantischen Wissenschaft iibliche
Spitdatierung von Brach- und Jubeljahr als ein Phan-
tasiegebilde priesterlicher Kreise zur Zeit des babyloni-
schen Exils ist mit Recht eingewandt worden?, dass die
Ausfiihrungsbestimmungen (Lev 25, 14 ff.), die dem Text
der urspriinglichen Verordnung (ebd. 1-13) beigefiigt
wurden, von der tatsichlichen Durchfithrung des Ge-
setzes zur Zeit des Ersten Tempels zeugen. Vermutlich
wurden zur Kénigszeit, wahrscheinlich noch unter Salo-
mo, das Wohngebiet ummauerter Stidte sowie die aus
Tempelgut verkauften Immobilien aus dem Geltungs-
bereich des Gesetzes herausgenommen, wonach im Ju-
beljahr der Boden an seinen urspriinglichen Besitzer
zuriickfallen sollte; das Hauptanliegen dieses Gesetzes
bestand in der Wahrung der urspriinglichen Bodenbe-
sitzverhiltnisse — entsprechend der Sicht der Priester-
quelle — wie sie unter den Stimmen nach der Landnahme
hergestellt worden waren; darauf gehen die frithen Erb-
vorschriften aus (Num 27, 9-11; 36, 1-9); dort nennt
der Gesetzgeber Wahrung des »viterlichen Erbes« als
den Zweck des Gesetzes (Num 36, 3).

Die Sonderstellung der Brach- und Jubeljahrgesetzge-
bung ergibt sich auch bei ihrem Vergleich mit den
»miSarum«-Bestimmungen des zweiten Jahrtausends, wo
es um Schuldenerlass und Freilassung von Sklaven
geht1®, Ausserordentlich aufschlussreich sind jedoch zwei
grundlegende Unterschiede zwischen der hebriischen Bo-
dengesetzgebung und diesen Bestimmungen:

1. Letztere wurden auf Initiative und nach Gutdiinken
verschiedener mesopotamischer Kbonige, in vollig un-
regelmissigen Abstinden, erlassen. Thre Festsetzung war
ins freie Belieben eines menschlichen Konigs gestellt.
Demgegeniiber ist die zyklische Wiederkehr von Brach-
und Jubeljahr von keiner menschlichen Entscheidung
abhingig, sie ist ein Gebot des Gottes, welcher der wah-
re Herr iiber Israels Grund und Boden ist, wie geschrie-
ben steht: »Nicht werde das Land in die Dauer ver-
kauft, denn mein ist das Land, denn Giste und Beisas-
sen seid ihr bei mir. In allem Land eurer Hufe gebet
Einlésung fiir das Land« (Lev 25, 23-25).

7 Kaufmann war es, der den Einfluss der frithen Stimmeherrschaft
auf die Gestalt des Richters hervorgehoben hat. Dazu Geschichte des
jiidischen Glaubens I, S. 698 ff.

8 B. Uffenheimer, Die biblische Vorstellung vom Kénigtum Gottes
und deren Dynamik, in: Zukunft in Gegenwart, ed. C. Thoma,
Bern—Frankfurt/M. 1976, S. 18—39.

9 S. A. Loewenstamm >Jowel¢, Encyclopaedia Mikrait III (1958),
S. 579—582; zum hohen Alter von Brach- und Jubeljahr M. Wein-
feld, in: Bet Mikra 44 (1971), S. 15 f., Anm. 19.

10 7. J. Finkelstein, Some New Misharum Material and its Implica-
tion, in: FS B. Landsberger, ed. Giiterbock/Jacobson, Chicago 1965,
S. 233—246. F. R. Kraus, Ein Edikt des Kénigs Ammi-Saduqa von
Babylon (Studia e documenta ad iura Orientis antiqui pertinentia V),
1958.



2. Wie aus ihrer stindig wiederholten Einleitung — »da
der Konig Gerechtigkeit im Lande aufrichtet« (a$um
$arrum misaram ana matim i$kunu)!! - hervorgeht, wa-
ren die mifarum-Bestimmungen zwar auf die Verbesse-
rung der gesellschaftlichen Zustande gerichtet, faktisch
davon betroffen wurden jedoch nur die ganz bestimm-
ten Gesellschaftsschichten, denen der Konig wohlwollte,
wihrend die Gesetzgebung von Brach- und Jubeljahr
ausnahmslos auf ganz Israel zutraf, wodurch ein die
gesamte Gesellschaft umfassender Lebensrhythmus ge-
schaffen wurde. Wie dieser Rhythmus beschaffen ist, er-
fahren wir aus der stilistischen Bezichung von Lev 25
zu den Sabbatvorschriften.

Seit dem Beginn unseres Jahrhunderts bemiiht sich die
Wissenschaft, den mesopotamischen Hintergrund des
israelitischen Sabbats zu erhellen; heutzutage weiss man,
dass in Mesopotamien zwischen zwei Einrichtungen zu
unterscheiden ist: zum einen gibt es dort den »Sabbat«
($apattu), den fiinfzehnten Tag des Monats, den Neu-
mondstag, der in einem friithen lexikalischen Text (m
nub libbi = »Tag der Herzensruhe (des Gottes)« ge-
nannt wird, ein Tag, an dem das Herz des Gottes durch
Opfer und andere Kulthandlungen beschwichtigt wird;
zum anderen die »Ungliickstage« der Assyrer, die bis-
weilen im Abstand von sieben Tagen auftraten. Wegen
ithrer Gefihrlichkeit sind diese Tage fiir Titigkeit jeg-
licher Art ungeeignet. Die Verbindung von diesen bei-
den Institutionen zum israelitischen Sabbat ist aus Man-
gel an ausreichenden Belegen noch ungeklirt. Eines steht
zweifelsfrei fest, nimlich die sprachliche Nihe des hebri-
ischen »Sabbat« zum akkadischen »¥apattu«i®, Ferner
ist klar, dass der friihe hebriische Gesetzgeber den Sab-
battag vom Mondkalender, der in der erwihnten Epoche
in Mesopotamien iiblichen astronomischen Zeitberech-
nung, losgeldst hat!3, In den Versen am Ende der bibli-
schen Schépfungsgeschichte ist dreimal ausdriicklich vom
siebenten Tag, nicht vom »Sabbat«, die Rede: »Vollendet
waren der Himmel und die Erde, und all ihre Schar.
Vollendet hatte Gott am siebenten Tag seine Arbeit, die
er machte, und feierte am siebenten Tag von all seiner
Arbeit, die er machte. Gott segnete den siebenten Tag
und heiligte ihn, denn an ihm feierte er von all seiner
Arbeit, die machend Gott schuf« (Gen 2, 1-3). Die
hebriische Wurzel $-b-t erscheint hier nur als Verbal-
stamm (»feiern«), »Sabbat« als Begriff fiir den Tag gab
es noch nicht. Der Tag heisst hier dreimal »der siebente
Tage«, um klarzustellen, dass seine Festsetzung von kei-
ner astronomischen Berechnung abhingig ist; er ist nicht
durch den Gang der Gestirne bedingt, wie der Abschnirt
auch ganz bewusst mit den Worten beginnt: »Vollendet
waren der Himmel und die Erde, und all ihre Schar«,
d.h. Sonne, Mond und Sterne, sind nur himmlische Heer-
schar, keine eigenstindigen Grssen, wie sie im mesopo-
tamischen Astralkult gewesen waren, wo ihnen gottliche
Macht zugeschrieben wurde. Im Buche Exodus wird das
Sabbatgebot als Nachahmung des Schopfungswerks auf-
gefasst, wie geschrieben steht: »Denn ein Tagsechst macht
ER den Himmel und die Erde, das Meer und alles, was
in ihnen ist, und ruhte am siebenten Tag« (Ex 20, 11).
Der in der Sabbatrube latente Prozess von Frische und
Erneuerung umfasst alle, einschliesslich der Sklaven, Bei-

1t Zur Parallelitit zwischen dem akkadischen Begriff mifaram
fakanum und dem biblischen Ausdruck »Recht setzen« (Ex 15, 25;
21, 1; Jos 24, 14) M. Weinfeld, Deuteronomy, S, 152 f.

12 Zu dieser Frage hat sich in letzter Zeit gedussert J. Ch. Tegai,
»Sabbat¢, Encyclopaedia Mikrait VII (1976), S. 504—517.

13 Dazu U. Cassuto, Von Adam bis Noah (hebr), Jerusalem 1953,
S. 38—44,

sassen und Arbeitstiere: »du, dein Sohn, deine Todhter,
dein Dienstknecht, deine Magd, dein Tier, und dein
Gastsasse in deinen Toren« (ebd. 10).

Laut Lev 25, 1-13 ist das Brachjahr das Sabbat-Jahr,
das Feierjahr des Landes; der Brachjahr-Rhythmus ist
nichts anderes als die Ubertragung des Sicbener-Rhyth-
mus auf einen weiteren konzentrischen Kreis. So wie es
dort heisst: »Ein Tagsechst wirk deine Werke, aber am
siebenten Tag feiere« (Ex 23, 12), steht hier: »Sechs
Jahre sdie dein Feld, sechs Jahre schneite deinen Wein-
berg und hole seinen Ertrag ein, aber im siebenten Jahr
sei Feier, Feier dem Land, Feier IHM.« Ahnlich wie
der Sabbat-Tag, so ist auch das Sabbat-Jahr »heilig
IHMc«; es soll deutlich machen: »denn mein ist das Land,
denn Giste und Beisassen seid ihr bei mir«. Der Brach-
jahrkreis bezieht auch das Land in den Prozess der Er-
neuerung mit ein und schafft Bedarfsgleichheit fiir ein
Jahr, dadurch dass der Feldertrag Allgemcingut wird.
Diese Gleichheit umfasst diesmal auch die wilden Tiere.

Zu dieser Bedarfsgleichheit fiigt der Jubeljahrzyklus —
7x7 + 1% — noch die Gleichheit an Landbesitz, da-
durch dass das Gleichgewicht der Stimme untereinander
wiederhergestellt und jeder Israelit wieder ein freier
Mensch wird: »und heiligt das Jahr, das Fiinfzigerjahr,
ausrufet Freilass im Land all seinen Insassen: Heimholer
(jowel) sei es euch, da kehrt ihr zuriick jeder zu seiner
Hufe, jeder zu seiner Sippe sollt zuriick ihr kehren« (Lev
25, 10).

Mit dem Ausrufen des Freilass (hebr: deror) kehrte jeder
Israelit auf sein Erbteil und zu seiner Familie zuriick.
Das hebriische Wort derér geht zusammen mit dem
akkadischen andurarum, seinerseits Parallelausdruck zu
misarum. Die Hauptverordnungen des Jubeljahrss be-

14 Dic Abfolge von Brach- und Jubeljahr ist nicht ganz klar, schon
zur Zeit der Mischna gingen die Meinungen der Gelehrten dariiber
auseinander, wie die Bibelverse in dieser Hinsicht zu interpretieren
seien. Einigkeit herrscht dariiber, dass das Jubeljahr unmittelbar auf
das siebte Brachjahr folgt, dies also zwei Jahre sind. Nach Ansicht
der Meister steht das Jubeljahr ausserhalb des Zyklus der sieben
Jahrwochen, und das erste Brach- nach dem Jubeljahr fillt ins 57.
Jahr, d.h. acht Jahre nach dem vorhergehenden Brachjahr. Nach
Rabbi Jehuda hingegen ist das Jubeljahr selbst, d. h. das 50. Jahr,
gleichzeitig das erste Jahr des neuen Brachjahrzyklus, demnach fiele
das erste Brachjahr ins 56. Jahr, so dass der Abstand zum vorher-
gchenden Brachjahr tatsichlich sieben Jahre betriige (dazu bRosch
haSchana 9a, bNedarim 61a; bArachin 24b); verbindlich ist natiirlich
die Ansicht der Meister (dazu Maimonides, Hilchot Schemitta we Jo-
wel X 7). Ein Teil der modernen Forscher hilt es fiir unwahrschein-
lich, dass das Jubeljahr direkt auf ein Brachjahr gefolgt sein sollte,
da dies cine so strenge Forderung gewesen wire, dass die Mehrheit
Israels ihr nicht gewachsen gewesen wire. Deshalb neigen einige zur
Auffassung von Rabbi Jehuda, die sich auf ein frithes Verfahren der
Zahlung stiitze. Demnach wire das 50. Jahr gleichzeitig Abschluss des
alten und Beginn des neuen Brachjahrzyklus gewesen. Dazu N. H.
Tur-Sinai, The Language and the Book (hebr) III, Jerusalem 1955,
S. 209 ff.; B. Landsberger, in: JNES 8 (1949), S. 291; H. Cazelles, in:
VT 5 (1955), S. 319 ff.; S. A. Loewenstamm, >Jowel(, Encyclopaedia
Mikrait 11T (1958), S. 578—582.

15 Der Name >Jowel< (> Jubeljahr), oben entsprechend seiner hebri-
ischen Etymologie mit »Hcimholer« iibersetzt, hat in der Exegese
verschiedene Deutungen erfahren. Laut Aussage von Rabbi Akiwa ist
sjowel< cin Widder: »Als ich nach Arabien kam, nannte man dort
einen Widder >jowelc« (bRosch haSchana 26a); laut Rabbi Levi wire
es die Bezeichnung fiir ein Schaf: »In Arabien nennt man das Schaf
sjowel<« (jBerachot IX 1), Nachmanides war der crste, der diese von
den meisten Exegeten und Forschern akzeptierten Deutungen zu er-
schiittern wagte (in seinem Kommentar zu Lev 25); er stellt dort die
provokative Frage: »Warum heisst das Jahr nun eigentlich Widder-
jahr?« Er dagegen leitet den Namen vom Kausativ-Stamm der he-
briischen Verbalwurzel J-B-L ab: »vielmehr sag: es ist ein >Jowel¢-
jahr, ein Jahr, in dem jedermann zu seiner Hufe gebracht werden
soll (juwal), seine Fiisse ihn zu seiner Familie bringen sollen (jowi-
lubu), und wohnte er auch weit«. Belege fiir seine These sind die
Verse, in denen das betreffende Verb mit dem anderen hebriischen
Verb fiir >bringen« parallel gebraucht wird; so etwa Jes 23,7; Jer
31, 9; Jes 18, 7; Jos 10, 6; 12, 2; Ps 45, 15 f.; 68, 30; 108, 11; einmal
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ziehen sich auf Freilassung von Sklaven und auf Riick-
erstattung von Landbesitz an den urspriinglichen Eigen-
timer. Und der Hauptgrund dafiir: »Denn mir Dienst-
knechte sind die Kinder Israels, meine Dienstknechte
sind sie, die ich aus dem Land Agypten fithrte« (Lev 25,
55).

Die beiden Husseren Kreise, Brach- und Jubeljahr, um-
fassen auch die Erde; sie sind gegriindet auf eine per-
sonenhafte Auffassung vom Land, das ebenfalls An-
spruch auf Ruhe und Erneuerung hat. Ja noch mehr:
Lev 20 werden die Israeliten gewarnt, keine unerlaub-
ten Beziehungen einzugehen, und die Begriindung lautet:
»dass nicht euch ausspeie das Land, wohin ich euch nun
bringe, darin zu siedeln« (Lev 20, 22). Und in einer
Scheltrede heisst es, zur Zeit von Exil und Zerstorung
»schatzt das Land seine Feierjahre nach«, oder: »dann
feiert das Land, es schatzt seine Feiern ein« (Lev 26,
34.35.43). Das Land wird also voll und ganz als Teil-
haber am Prozess der Erneuerung begriffen.

Diese zyklische Auffassung vom Lebensrhythmus in drei
konzentrischen Kreisen soll Israels Leben der Gefahr
der Vernichtung durch den jeglichen Sinnes entbehrenden
biologischen Kreislauf entziehen. Der innerste Kreis be-
ruht auf Nachahmung des Schopfers, der am siebenten
Tag ruhte; sein Kennzeichen ist das Ruhegebot, welches
die Gesellschaft ganz und gar umfasst. Der zweite Kreis
dehnt die Ruhe auch auf den Boden aus und erhilt da-
durch das odkologische Gleichgewicht zwischen dem
Menschen und seiner Umwelt. Dadurch, dass der Feld-
ertrag Gemeingut wird, kommt Bedarfsgleichheit zu-
stande. Der Jubeljahr-Kreis fiigt zu diesen Elementen
noch Freilassung der Sklaven und Riickerstattung von
Grundbesitz hinzu und stellt damit die relative Besitz-
gleichheit und die Freiheit des Menschen wieder her. Der
Gesetzgeber erklirt dies als Verwirklichung des gott-
lichen Besitzrechts {iber den Boden sowie seiner aus-
schliesslichen Konigsherrschaft {iber Israel: »Denn mir
Dienstknechte sind die Kinder Israels, meine Dienst-
knechte sind sie, die ich aus dem Land Agypten fithrte.«
Allerdings weiss die Bibel recht wohl darum, dass abso-
lute Fretheit und Gleichheit auch im Konigtum Gottes
unerreichbar sind: »Denn nicht werden Diirfrige auf-
héren im Innern des Landes« (Dtn 15, 11). Demnach
stellt der durch diese Gesetze erzielte Lebensrhythmus

stecht das Verb parallel als Gegensatz zu >hinausziehen<: »Ja, dann,
in Frcuden fahret ihr aus, in Frieden werdet ihr hergebracht« (Jes
55, 12). Von daher lige die Deutung nahe: bringen — zuriickbringen,
die durch die wiederholte Betonung des Riidkkehrgedankens unter-
stiitzt wird: »da kebrt ibr zuriick jeder zu seiner Hufe, jeder zu sei-
ner Sippe, ... kebrt ihr zuriick jeder zu sciner Hufe ... und kebre
zu seiner Sippe, zur Hufe seiner Viter soll er kebren« (Lev 25, 10.
13.41). Zur Ableitung des Namens von der entsprechenden Verbal-
wurzel und seiner Parallele im akkadischen wussurum J. M. Grintz,
in: Leschonenu 40 (1976), S. 6—11.

Nach dem Wortlaut des Verses handelt es sich bei >jowel< um die
Ausrufung von Freilass, d. h. die Aufhebung der Sklaverei in bezug
auf jeden Israeliten. Zum entsprechenden akkadischen Ausdruck
andurarum J. Lewy, The Biblical Institution of deror in the Light of
Accadian Documents, in: Erez Israel 5 (1958), S. 21—31. Der sume-
rische Ausdruck fiir Ausrufung von Freilass lautet ama ar-giq, d. h.
zur Mutter zuriickfiihren, was durchaus zum oben iiber die Funktion
des Jubeljahrs ausgefiihrten passt. Dazu S. N. Kramer, The Sume-
rians, Chicago 1963, S. 79; zur biblischen Entsprechung M. Weinfeld,
in: Bet Mikra 44 (1971), S. 16, Anm. 19. Die Septuaginta bringt cine
freie, sachgemisse Ubersetzung: Lev 25,10 lautet dort: xai
dwaPonoete dgeary &t THS Yig TAOLY TOig XaTOLROTGLY AVTAV
tviawtog Ggéoewg onuacia adtn ¥otar duiv = und ihr sollt
ausrufen Freilass iiber das Land allen, die es bewohnen; Freilassjahr,
ein Zeichen wird es euch sein. Demnach ist das hebriische Wort
deror mit Yqeorg = Freilass iibersetzt, fiir jowel hingegen steht
dgéoews onuacto = Zeichen von Freilass. Dazu A. Schalit, Anm.
208 zu Ant III 283 in seiner hebriischen Ubersetzung von Josephus’
Antiquitates Bd. 11, Jerusalem/Tel Aviv 1955, Anm. S. 74.
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fir Israel zwar eine weitmdglichste Anniherung an das
ersechnte Ziel dar, dieses selbst aber ist dem Menschen
tberhaupt unerreichbar. Mit anderen Worten: Der uto-
pische Abstand vom Ziel fungiert als stindiger Ansporn
zu weiterer Verwirklichung. Andererseits rechnet der
Gesetzgeber mit Riickschldgen, er weiss, dass die utopi-
sche Spannung unter dem FEinfluss des kanaaniischen
Heidentums etwa mit seinen sexuellen Verlodkungen
nachlassen kann. Somit kommen wir zu dem Schluss,
dass der utopische Rhythmus standiger Auffrischung und
Erneuerung nicht nur die Gefahr der Selbstaufgabe
bannt, die in der bedingungslosen Hingabe an den bio-
logischen Rhythmus liegt, sondern dariiber hinaus zu
einer neuerlichen Harmonie zwischen Mensch, Land,
Flora und Fauna fithrt — einer Harmonie, die sich auf
das Prinzip des Willens griindet und nicht auf das vitale
biologische Kontinuum.

Im Gegensatz zur Ziellosigkeit der kreisformig verlau-
fenden biologischen Zeit haben wir diesen Rhythmus
»teleologische Zeit« genannt, denn die Verwirklichung
des innersten Kreises, die Wahrung des Sabbat-Tages,
wird hier als Nachahmung des Schopfungswerks durch
eine ganze Gesellschaft gesehen: imitatio dei ist zum ge-
sellschaftlichen Ideal geworden, das diesem Rhythmus
seinen Sinn verleiht. Auf der Ebene der Gesellschaft
zielt dieses Gesetz auf Schaffung von Gleichheit; unter-
stiitzt wird dies noch durch das historische Argument,
das im Buch Deuteronomium neu hinzukommt: »damit
ausruhe dein Knecht und deine Magd, dir gleich. Ge-
denke, dass du Knecht warst im Land Agypten und ER
dein Gott dich von dort mit starker Hand, mit gestreck-
tem Arm ausgefiihrt hat, deshalb gebot dir ER dein
Gott, den Tag der Feier zu machen« (Dtn 5, 14 {.). Ihren
in wirtschaftlicher und gesellschaftlicher Hinsicht voll-
sten Ausdruck erhilt die Gleichheit jedoch erst in den
beiden #usseren Kreisen, d.h. in der Einrichtung des
Brach- und Jubeljahrs. Die umfassende gesellschaftliche
und wirtschaftliche Gleichheit wird in den Quellen als
Verwirklichung von Konigtum Gottes gedeutet. Die
oben angedeutete unabldssige Spannung zwischen der
Vollkommenheit des Ideals und der mangelhaften
menschlichen Wirklichkeit fungiert als stindiger Ansporn
zu weiterer Verwirklichung. Mit anderen Worten: Die
Distanz zwischen Utopie und Realitdt ist der Garant
fiir die Erhaltung der Kritik, welche stindige weitere
Anniherung ans Ideal fordert.

11 Hosea

Ungeachtet der leisen Hinweise auf mdgliches Scheitern,
die sich innerhalb der Bodengesetzgebung finden, zeugt
der ganze Komplex doch in erster Linie von Gewissheit,
dass sich Israel der dort geschilderten utopischen Lage
weitestgehend anzunihern vermag. Der Prophet, der
in der Endphase des Nordreichs lebte, war von der
niederdriickenden Gewissheit durchdrungen, dass Israel
gescheitert sei. Zur gleichen Zeit, da die Beziehungen
zwischen Israel und seinem Gott in den pentateuchischen
Quellen, die auf dem Sinai-Bund fussen, in juristische
Termini gefasst werden, operiert Hosea — nicht wenig
beeinflusst von der deuteronomistischen Uberlieferung -
mit Begriffen wie Liebe und Gnade, und sein Bild ist
das Verldbnis zwischen Gott und seinem Volk. »Ich ver-
lobe dich mir auf Weltzeit, ich verlobe dich mir in Wahr-
haftigkeit und in Recht, in Huld und in Erbarmen, ich
verlobe dich mir in Treuen, erkennen wirst du MICH«
(Hos 2, 22).

Das Scheitern an der Verwirklichung der Utopie wird
von ihm verstanden als Ehebruch, als Verrat, den Israel



an seinem Gott begangen hat. Im zweiten Kapitel spricht
er davon, wie das Volk von Gott neuerlich in die Wii-
ste gefilhrt werden soll, um dort gereinigt und geliutert
zu werden: kraft seiner Liebe wird Gott das Volk auf
den rechten Weg zuriickfithren. Dieser Vorgang gipfelt
in der Schliessung eines neuen Bundes, den Gott fiir sie
mit dem Getier des Feldes, mit den Vdgeln des Himmels
und dem Gewiirm der Erde schliessen wird; ebenso ist
dort davon die Rede, dass »Bogen, Schwert und Kriegs-
zeug« zerbrochen werden sollen, »vom Erdland hinweg«
(Hos 2, 20). In diesem neuen Verldbnis, mit dem sich
Gott Israel anverloben will, werden sich die gottlichen
Eigenschaften, als da sind Gerechtigkeit und Gericht,
Gnade und Erbarmen, Treue und Erkenntnis des Herrn,
verwirklichen. Im letzten Abschnitt (2, 23 f.) zeichnet sich
die kosmische Harmonie, die mit dem neuen Bundes-
schluss geschaffen werden soll, als eine Kette des Will-
fahrens ab: Gott willfihrt dem Himmel, dieser will-
fahrt der Erde, und die Erde willfihrt dem Korn, dem
Most, dem Olivensaft, und diese willfahren Jesreel (dem
Den-Gott-sit). Er schliesst mit den Worten: »Ich sde sie
mir ein im Erdland, der Ihr-wird-Erbarmen-nicht erbar-
me ich mich, zu Nicht-mein-Volk spreche ich: Mein Volk
bist du! und er spricht: Mein Gott!«

Demnach wird die neue dialogische Beziehung, die zwi-
schen Israel und Gott geschaffen werden soll, hier im
Rahmen einer neuen das ganze Sein umfassenden Har-
monie begriffen. Der personhafte Sprachgebrauch, wo-
mit der antike Gesetzgeber die Beziehung zwischen Is-
rael und seinem Land andeutet — etwa: dass euch das
Land nicht ausspeie, das Land schatzt seine Feierjahre
nach, dann feiert das Land — wird hier erweitert
zu einer idealen kosmischen Integration: das historisch-
gesellschaftliche und das kosmische Element durchdrin-
gen einander!®. Im kanaaniischen Heidentum, gegen das
Hosea zu Felde zieht, beruht das kosmische Kontinuum
auf dem biologischen Prinzip der Vitalitit, dagegen bil-
det nach seinen Worten die Nachahmung der gottlichen
Eigenschaften die Grundlage fiir eine neue kosmische
Integration des kiinftigen Israel, eine Integration, die
auf der Erneuerung des Dialogs zwischen Israel und
seinem Gott und dessen Ausweitung auf den gesamten
Kosmos beruht. Dies wird eine noch nie dagewesene
Vollkommenheit sein, und sie wird aus gottlicher Initia-
tive hervorgehen, nachdem das Volk in der Vergangen-
heit versagt hat.

Ausserdem hat Hoseas Eschatologie einen politischen
Aspekt: »Danach werden umkehren die Sthne Israels
und suchen IHN, ihren Gott, und David, ihren Konig,
und hinbeben zu IHM und zu seiner Giite in der Spite
der Tage« (Hos 3, 5). Zwar betrachten die meisten For-
scher diese Verse als spiten Zusatz!7; jedoch lisst sich die
Moglichkeit nicht ganz von der Hand weisen, dass
Hosea, der die Zerstdrung des Nordreichs miterlebte,
Gedanken zur Vereinigung beider Reiche und Wieder-
aufrichtung des davidischen Konigtums hegte, wie wir
sie dhnlich bei Jeremia, der im Siidreich sass, finden. Es
lsst sich allerdings nicht leugnen, dass diese Verse ver-
einzelt stehen. Dies ist jedoch kein ausreichender Grund,
sie Hosea abzusprechen. Er integriert also in die von ihm

16 Ausfithrlich behandelt habe ich diesen Fragenkomplex in meinem
Beitrag »Amos und Hosea — zwei Wege israelitischer Prophetice, in:
FS S. Schazar, Ed. B. Z. Luria, Jerusalem 1973, S. 284—319.

17 Manche leiten die Ausdriicke »David, ihr Kénig«, »ER, ihr Gott«
(Jer 30, 9), sowie »Spite der Tage« aus der judiischen Eschatologie
ab (bgl. Jes 2,2; Mi 4, 1; Jer 23, 20; 30, 24; Hes 38, 16 et passim).
Aber selbst wenn wir dem zustimmen wollen, geht daraus noch nicht
notwendig hervor, dass es sich um eine spitere Zufiigung handeln
muss: dazu H. W. Wolff, Hosea, BK.AT XIV/1, 1976, S. 79 f.

geschaute kiinftige kosmische Harmonie das restaurative
Motiv der Erneuerung des davidischen Ké&nigtums iiber
ganz Israel.

Jesaja

Eine von ihrer inneren Struktur her vollig andere Uto-
pie findet sich bei Jesaja ben Amoz; ich beziehe mich
hier auf die endzeitliche Schau (2, 1-4)18 und auf die
Weissagung vom Spross aus dem Stamme Isais (11).
Wir haben keinerlei Anhaltspunkte fiir den realhistori-
schen Hintergrund der endzeitlichen Schau, und der
Streit der Gelehrten, ob sie eine Schdpfung seiner Friih-
zeit (Kaufmann)!® sei oder ein Alterswerk von ihm
(Proksch, Buber)2?, ist immer noch unentschieden. Was
die Ideen betrifft, so ist sie das positive Gegenstiick zur
Theorie von der »Rute des Zorns« (10, 5 ff.). Letztere
geht von der unausgesprochenen Voraussetzung aus, dass
das Volk Israel das bedeutungsschwere Zentrum der
Weltgeschichte sei. Der einzige Sinn und Zweck beim
Aufstieg des frevlerischen assyrischen Reiches ist Gottes
Wille, an seinem Volk Israel dessen Siinden heimzusu-
chen. Mir scheint, dass von hier aus gefolgert werden
darf, dass das Geschehen der Weltgeschichte in Jesajas
Augen keinen immanenten Sinn hat: es ist einzig und
allein eine Funktion von Israels Verhiltnis zu seinem
Gott. Demnach wiirde die empirische Geschichte negativ
die Annahme von Israels bedeutungsmissig zentraler
Stellung in der Welt bestdtigen, wihrend die endzeitliche
Schau das positive Gegenstiick dazu darstellt, das Bild
einer Zukunft, da die Vélker diese Tatsache anerkennen
und zum Hause des Herrn wallfahren werden, um
Rechtsatzung zu erbitten, und das Wort des Herrn, wel-
ches von Zion ausgeht, die oberste Instanz im internatio-
nalen Recht sein wird. Der auf dieser Grundlage zu-
stande kommende Friede wird dadurch gekennzeichnet
sein, dass sie »ihre Schwerter zu Karsten umschmieden,
thre Speere zu Winzerhippen, nicht hebt mehr Stamm
gegen Stamm das Schwert, nicht lernen sie fiirder den
Krieg«.

Das Neue dieser Vision besteht in der universalen Aus-
weitung von Elementen, die Jesaja aus der Uberlieferung
kannte: zu den als Wallfahrer geschilderten Vslkern —
»Lasst uns gehn, aufsteigen zu SEINEM Berg, zum Haus
von Jakobs Gott« (Jes 2, 3) — ldsst sich Jer 31, 5 verglei-
chen: »Macht euch auf, steigen wir nach Zion hinan,
zu IHM unserm Gott!l«, und Jerusalem als Zentrum der
universalen Rechtsprechung folgt den Ausfiihrungen Dtn
17, 8-13, wo vom Gerichtshof am auserwihlten Ort die
Rede ist, und erinnert an Ps 122, 5: »Ja, dorthin sind
Stithle gesetzt fiirs Gericht, Stiihle fiir Davids Haus.«
Schliesslich und endlich wird hier dem antiken Glauben,
dass der Tempel Gottes Wohnsitz auf Erden sei, eine
utopisch-universale Bedeutung verlichen. So wie einzel-
ne und Stimme in der Friihzeit ihre Meinungsverschie-
denheiten und Rechtsstreitigkeiten beilegten, wozu sie
vor dem Gerichtshof am »erwihlten Ort« oder vor dem
koniglichen Richterstuhl erscheinen mussten (Dtn 17,
8-12; Ps 122, 4 f.), werden dereinst die Volker Gottes
Spruch vom Zion aufsuchen, um Recht und Gerechtigkeit
unter ihnen zu setzen. So wie der unanfechtbare Schieds-
spruch des koniglichen Gerichts vor alters den Frieden

18 Von der Authentizitit dieser Vision habe ich meinem Beitrag
»Historie und Eschatologic bei Micha« (hebr), in: Bet Mikra 16
(1963), S. 48—65 gehandelt. Unlingst hat sich dazu gedussert: H.
Wildberger, Jesaia Kap. 1—12, BK.AT X/1, 1972, S. 75 ff.

19 Dazu Y. Kaufmann, Geschichte des jiidischen Glaubens (hebr) III,
Tel Aviv 1960, S. 199 ff.

20 M. Buber, Der Glaube der Propheten, Ziirich 1950, S. 138 ff.
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zwischen den Stimmen Israels garantierte, wie aus dem
dichterischen Wortspiel Schalom-Friede und Jeruscha-
laim—Friedensstadt (Ps 122, 6 f.) hervorgeht, wird das
Erbitten des gottlichen Spruchs von seiten der Vélker
einen Weltfrieden einleiten, in dessen Zuge das Kriegs-
gerit vernichtet werden wird. Nach Jesajas romanti-
schem Urteil ist der utopische Friede eigentlich nur die
Universalisierung der idealen Bezichungen, die vor der
Spaltung des Konigtums innerhalb Israels herrschten.
Auch das Bild vom Spross in Kapitel 11 basiert auf dem
iiberlieferten Bild vom idealen israelitischen Konig, das
allerdings eine Spiritualisierung erfahren hat; die Di-
mensionen der Vision dehnen sich aus durch die Zufi-
gung und Einarbeitung von Vorstellungen, die aus der
mythischen Paradies-Uberlieferung stammen.

Diesen beiden Punkten wollen wir kurz nachgehen: In
den Psalmen 2, 45, 72 und anderwiirts wird der ideale
Konig als gerechter Richter geschildert, der den Diirfti-
gen aufhilft und die Frevler beugt, was wir so zhnlich
in den Literaturen des alten Orient finden. Seine zweite
Eigenschaft, die in diesen Quellen hervorgehoben wird,
ist die eines Kriegshelden, der sein Volk aus Feindes-
hand errettet und »der da herrscht von Meer zu Meer
und vom Strom bis an die Enden der Erde«. Der Pro-
phet Micha skizziert nach diesen Ziigen das Bild des
designierten Konigs aus dem Hause Davids (5, 1-5).
Davon unterscheidet sich Jesajas Auffassung in zweierlei
Hinsicht: Er spart den kriegerischen Charakter der iiber-
kommenen Gestalt aus: Bei ihm ist der kiinftige Konig
nichts als gerechter Richter; seine Tugenden, als da sind
»Weisheit und Unterscheidung, Rat und Heldenkraft,
Gotteserkenntnis und Fiirchtigkeit« — laut Spr 8 die Ga-
ben, welche die personifizierte Weisheit Konigen und
Fiirsten verleiht — werden hier wie in Salomos Traum
als Gabe des gottlichen Geistes geschildert, der auf dem
designierten Konig ruhen wird. Die Waffe, mit der er
den Tyrannen?! schlagen wird, ist der »Stab seines Mun-
des«, und »mit dem Hauch seiner Lippen tdtet er den
Frevler« (Vers 4). Gegeniiber Ps 2, 9: »du magst mit ei-
sernem Stab sie zerschellen, sie zerschmeissen wie Top-
fergerit« und Ps 45, 4: »Giirte, Held, dein Schwert an
die Hiifte, deine Hehre und deinen Glanz! Dein Glanz
is’s: dringe durch! reite fiir die Sache der Treue, der
gebeugten Wahrhaftigkeit« heisst es hier vom designier-
ten Konig in Jes 10, 5: »Wahrspruch wird der Gurt sei-
ner Hiiften sein, Treue der Gurt seiner Lenden.« Nach
innen wird er des Herrscherstabs nicht bediirfen, son-
dern kraft Stab seines Mundes regieren; durch die Macht
des Geistes wird er Recht und Gerechtigkeit zur Herr-
schaft verhelfen.

Er ist kein Kriegsheld, denn der assyrische Feind wird
bereits vor seinem Auftreten von Gott in die Flucht
geschlagen werden. Dies geht hervor aus der assoziati-
ven Zusammenordnung von Jes 10, 34 f. und 11, 1; zu-
nichst heisst es: »Da aber: der Herr, ER der Umschar-
te, entzweigt Laubkronen mit Schreckensgewalt, die
Stolzwiichsigen sind schon gekappt, die Ragenden wer-
den geniedert, die Gestriippe des Walds mit dem Eisen
zerfetzt, mit seiner Herrlichkeit wird der Libanon fal-
len.« Die gekappten Stolzwiichsigen, die erniedrigten
Ragenden, der gefallene Libanon sind alles Bilder fiir
die assyrischen Heerscharen, die vor den Mauern Jeru-
salems fallen sollen. Nachdem die aufragenden und an-
massenden Krifte des Bosen abgeschlagen, gefallen und
erniedrigt sind, heisst es: »Dann fihrt ein Reis auf aus
dem Strunke Isais, ein Schéssling aus seinen Wurzeln

21 So zu lesen (’ariz), nicht »das Land«¢ (erez).
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fruchtet.« Demnach wird Israels kiinftiger Konig aus
Davids Haus ein Spross sein, ein zartes Reis. Nicht mit
Schwertgewalt, sondern durch Geistesmacht, des gottli-
chen Geistes, der auf ihm ruhen wird, soll er regieren.
Die Volker werden freiwillig zu ihm kommen; er wird
das »Banner der Volker« sein (Vers 10). Diese vergei-
stigte Deutung der Konigsgestalt geht mit Jesajas Uber-
zeugung zusammen, dass Gott Assyrien noch vor dem
Auftreten dieses Konigs besiegen wird, wie aus den oben
angefiihrten Versen und anderen Stellen (etwa 14, 24 f.)
zu entnehmen.

Die Vorstellung vom Frieden der Tiere untereinander
(11, 6-9) wird von manchen als Sinnbild fiir das Ver-
hiltnis Israels zu den Weltvolkern genommen; darauf
fehlt jedoch jeder Hinweis. Ausserdem steht schon Lev
26, 6: »ich verabschiede aus dem Lande boses Getier«,
und bei Hosea: »Einen Bund schliesse ich ihnen an jenem
Tag mit dem Getier des Feldes und mit dem Vogel des
Himmels und dem Gewiirm des Bodens. Bogen, Schwert
und Kriegszeug zerbreche ich, vom Erdland hinweg, und
in Sicherheit lasse ich sie ruhn« (2, 20). Und bei Jesaja
65,25 kehrt dieses Motiv wortlich wieder; folglich ist
diese Stelle ganz wortlich zu nehmen: wie bei Hosea
greift das Prinzip des Friedens auf die Tierwelt iiber,
und der Blutdurst wird aus den Herzen der wilden Tie-
re getilgt. Mit Recht ist darauf hingewiesen worden,
dass in diese Vision gewisse Anklinge an biblische Para-
dies-Szenen eingearbeitet sind; vor dem Siindenfall
herrschte dort Friede zwischen Mensch und Tier, erst
nach der Sintflut wurde der Verzehr von Fleisch gestat-
tet. »Der Lowe frisst Stroh wie ein Rind« ist demnach
eine Paradies-Szene. Allerdings sind diese Ziige letzten
Endes doch nur randhaft, und die Hauptdarstellung von
Kapitel 11 ist auf etwas gerichtet, was so noch nie da
war, nicht einmal in den Erzihlungen vom Paradies.
Dies ist die kosmische Ausweitung des Prinzips vom
universalen Frieden aus Kapitel 2.

Demzufolge sind Jesajas politische Haltung, seine Ge-
schichtsauffassung und seine utopische Schau aus einem
Guss. Thr Hauptstiick ist eine neue Deutung der histo-
rischen Situation mit Hilfe von Ziigen, die aus der lite-
rarischen Uberlieferung genommen sind. Die Theorie
von der Rute des Zorns, derzufolge Israels Feinde Werk-
zeuge des gottlichen Ratschlusses sind, half das religiose
Problem, die Frage nach der Gerechtigkeit des Ge-
schichtsverlaufes, 16sen, die sich mit dem Aufstieg von
Assyrien in aller Schirfe stelite?2. In der Antwort wird
die universale Bedeutung von Israels Beziehung zu sei-
nem Gott hervorgehoben; die Vision vom Tempelberg,
die davon ausgeht, dass der Tempel Gottes Wohnstatt
auf Erden ist, bildet die organische utopische Fortsetzung
seiner religiosen Realitdtsauffassung, wonach der Tem-
pelberg zu Jerusalem am Ende der Tage als Bedeutungs-
zentrum der Weltgeschichte erkannt werden wird. Wie-
derum geht die geistige Gestalt des unkriegerischen kiinf-
tigen K&nigs faktisch zusammen mit der Schilderung des
allgemeinen Friedens, und das auf dem realen histori-
schen Hintergrund von Israels Schwiche angesichts von
Assyriens Ubermacht, so dass Utopie und Beurteilung
der Wirklichkeit untrennbar ineinander verschlungen
sind.

Auch in den Reden des Propheten vom Jahre 735 (Ka-
pitel 7) und vom Jahre 701 (Kapitel 36 f.) tritt diese

22 Zu Jesajas politischer Einstellung vgl. meinen Beitrag »Politisches
Denken und Handeln bei den Propheten des Ersten Tempels«, in:
Typen biblischen Fiihrertums (hebr), Veroffentlichungen der israeli-
schen National-Akademie der Wissenschaften, Jerusalem 1973, S. 37
bis 54.



Verkniipfung von Utopie einerseits sowie seiner politi-
schen Titigkeit und seiner Einstellung zu aktuellen Fra-
gen andererseits deutlich zutage. Wihrend der Krise des
Jahres 735 gipfelt seine Haltung etwa in der Mahnung,
auf der Hut zu sein und Ruhe zu bewahren, d. h., der
Kénig soll sich zu keiner iibereilten Panikhandlung hin-
reissen lassen; er muss beiden Feinden, den Aramiern
und den Israeliten des Nordreichs, unerschiitterlich stand-
halten, da diese ja nur »zwei qualmenden Fackelstum-
meln« (7,4) gleichen. Seine Worte implizierten eine
Warnung an Ahas, nicht den assyrischen Kénig zu Hilfe
zu rufen, was dieser kurz darauf dann dodch tat (2 Kge
16, 7 ff.). Tatsichlich prophezeite Jesaja dann auf Ahas’
ausweichende Antwort hin, dass die assyrischen Truppen
zum Gericht iiber das Land kommen wiirden (7, 10 ff.;
8, 5 ff.). Demnach enthiillte Ahas’ iibereilter Schritt nicht
nur mangelndes Vertrauen in den Herrn, den Heiligen
Israels, sondern stellte in politischer Hinsicht nationalen
Selbstmord dar, womit der Machtiibernahme Assyriens
Tiir und Tor gedffnet waren.

Zu einem spiteren Zeitpunkt, in den Jahren 705-701,
baute er diese seine Haltung weiter aus, indem er Konig
Hiskia ob seiner Bemithungen um die Freundschaft
Kgyptens tadelte (30, 1-5; 15-18; 31, 1-3). Vermutlich
schlug Hiskia seinen pro-dgyptischen Kurs seit 705 ein,
da in diesem Jahre Asarhadon gestorben war, was in
Assyrien Unruhen ausloste. Mit dgyptischer Hilfe hoffte
er, das assyrische Joch abzuschiitteln. Auch diesmal spielt
die Kritik des Propheten auf zwei Ebenen: Im realpoli-
tischen Bereich warnte er davor, sich »auf dieses ange-
knickte Rohr« Agypten zu stiitzen (36, 6), und kiindigte
ferner an: »So wird der Schutz Pharaos zur Enttiu-
schung euch werden, das Bergen in Agyptens Schatten
zur Schmadh!« (30,3). Und im religids-ideologischen
Bereich griff er auf sein Anfangsmotiv zuriick mit den
Worten: »In Umkehr und Ruhe werdet ihr befreit, in
Stille, in Gelassenheit geschieht euer Heldentum« (30,
15). Mit anderen Worten: Wahres Heldentum ist Han-
deln aus ruhiger Uberlegung, ohne sich von spontanen
Gefiihlsregungen hinreissen zu lassen. Ja noch mehr: Die
Verfehltheit von Hiskias Politik besteht darin, dass er
sich auf Pferde und Wagen, auf Fleisch und Blut ver-
ldsst statt auf den Geist, auf den Heiligen Israels. Aus
seinen Worten spricht eine grundsitzliche Verurteilung
der Biindnispolitik, da diese ein Ausdruck von Klein-
glauben, von mangelndem Vertrauen in den Heiligen
Israels ist. Erst im Jahre 701, in der Stunde hddhster
Gefahr, als Sanheribs Truppen schon vor Jerusalem
lagen, schlug er eine andere Saite an. Das ausldsende
Moment dafiir war wohl die Erschiitterung Hiskias
selbst, der trauerte, seine Kleider zerriss, einen Sack
anlegte und zum Propheten schicken liess, er mdge zu
Gott beten und um Erbarmen bitten »fiir den Rest, der
sich noch findet« (37, 4). Dariiber hinaus weicht Hiskia
in dem ihm in den Mund gelegten Gebet faktisch von
seinem jahrelang eingehaltenen politischen Kurs ab. Der
Kénig prangert die Ausserungen des assyrischen Abge-
sandten als Gotteslisterung an; dieser hatte ihn gewarnt,
sich nicht auf die triigerischen Verheissungen seines Got-
tes zu verlassen, denn auch dieser werde Juda nicht ret-
ten konnen, sowenig die Gotter der iibrigen Volker-
schaften es vermocht hitten, ihre Linder vor den assyri-
schen Konigen zu erretten (36, 18-20; 37,6.11-13). In
seinem Gebet betont Hiskia, dass diese ja keine Gotter
sind, »sondern Gemicht von Menschenhinden, Holz und
Stein« (37, 19). In seiner grossen Schmihrede enthiillte
Jesaja das Triigerische in der Uberheblichkeit des assyri-
schen Konigs, da dieser doch bei all seinem Tun nichts als

ein blindes Werkzeug zur Durchfiihrung des von alters
her bestimmren gottlichen Planes sei: »Hast du es nicht
gehort: von fernher habe ich das bereitet, von Urtagen
an es gebildet!? kommen liess ich es jetzt: du wurdest,
befestigte Stidte niederzukrachen, nun wiiste Triimmer-
wille, dass ihre Sassen, kurz von Arm, bestiirzt zuschan-
den werden, sind Kraut des Feldes, griinend Gras, Dach-
binse, Flur vorm Halmwuchs!« (37, 26 f.).
Mit den der Weisheitsliteratur (Ps 90, 5 {.) entlehnten
Pflanzenmetaphern schildert er die Endlichkeit der V&l-
ker, die dem Gesetz des biologischen Vergehens unter-
liegen. Demnach ist die Verheerung der Volkerschaften
durch den assyrischen Konig nichts als die Erfiillung ur-
alten gottlichen Spruchs, denn der assyrische Kdnig voll-
zog nur das Schicksal, welches Gott iiber die Volker ver-
hingt hatte. Sein verheerender »Erfolg« ist keinerlei
Erweis fiir seine eigene Kraft und Stirke. Ganz im Ge-
genteil: »weil du wider mich auftobst und deine Sorg-
losigkeit in meine Ohren stieg, lege ich meinen Haken
in deine Nase und meinen Zaum in deine Lippen und
heisse dich heimkehren auf dem Weg, den du gekommen
bist« (37,29). Wie einen Ochsen am Strick wird Gott
ihn dahin zuriickfithren, woher er gekommen ist. Auch
auf Juda und Jerusalem wendet er ein Pflanzengleichnis
an, wie wir es in der altorientalischen Literatur finden
kénnen: »Und das Entronnene des Hauses Jehuda, es,
das als Rest verblieb, fiigt Wurzeln an nach unten, be-
reitet Frucht nach oben: denn von Jerusalem fihrt ein
Rest aus, Entronnenes vom Berge Zion« (37, 31£.)28, Wih-
rend er jedoch im ersten Falle das Gesetz der Verging-
lichkeit als das entscheidende Moment im Geschicke der
Volker betont, dient ithm die Natur im Hinblick auf
Israel als Beispiel fiir neues Erwachen und Wiederbele-
bung. Ahnlich wie den Spross aus dem Stamme Isais
schildert er den heiligen Rest, von dem er bereits in sei-
ner einleitenden Weissagung gesprochen hatte, als Aus-
~druck fiir diese ihre Fihigkeit. Zwei vollig entgegenge-
setzte Dinge, das Schicksal der Vélker, die der Vernich-
tung unterworfen sind, und das Schicksal Israels, das
der Herrschaft des Todes entzogen ist, zeichnet Jesaja
mit Bildern aus der Pflanzenwelt. Was die Lehre von
Leben und Heil betrifft, so begniigt er sich allerdings
nicht mit bildlicher Rede; er gibt die metaphorische Re-
deweise auf und nennt das Wort des Herrn als Haupt-
moment, wie aus seinem beriihmten Ausruf zu verneh-
men: »ich iiberschilde diese Stadt, sie zu befreien, um
meinetwillen und um Davids willen, meines Knechts«
(37, 35). »Um meinetwillen« — das entspricht Hiskias
Gebet: »jetzt aber, DU, unser Gott, befreie uns aus sei-
ner Hand, dass alle Konigreiche des Erdlands erkennen:
ja, einzig da bist DU!« (37, 20). »Um Davids willen,
meines Knechts« — da er mit dem Bau des Tempels Jeru-
salem als gbttliche Wohnstatt erwihlt hatte, wie. aus
Nathans Weissagung und Salomos Gebet hervorgeht
(2Sam 7; 2 Kge 8, 1-21). In diesem Spruch, der Kénig
und Volk zur Standhaftigkeit aufrief in der Stunde
hdchster Bedringtheit der ganzen Nation, spiegelt sich
seine historische Auffassung von der zentralen Sinn-
stellung, die Jerusalem und Juda in der Weltgeschichte
einnehmen — die utopische Auffassung, welche die Vision

23 Khnlich sagt Amos in bezug auf den Amoriter: »dessen Wuchs wie
Zedernwuchs war, und sperrig war er wie die Eichen, ich vertilgte
seine Frucht droben und seine Wurzeln drunten« (2, 9). In einer In-
schrift von Eschmaneser I1., Konig von Sidon, werden etwaige Grab-
riuber mit folgenden Worten verflucht: »Sie mdgen keine Wurzel
drunten haben und keine Frudht droben, und keinen Anblidk im Le-
ben unter der Sonne«; dazu N. Slouschz, Thesaurus of Phoenician
Inscriptions, Tel Aviv 1942, S.20, Z 111f.; ferner KAI, Nr. 14,
Z11f.
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vom Ende der Tage (2, 1-5) und die Weissagung vom
Spross aus dem Stamme Isais geprigt hat (11, 1-10).
Von da aus ist es nicht mehr weit zur Geschichtsbetrach-
tung eines Deuterojesaja, der verkiindete: »alles Fleisch
ist Gras, all seine Holdheit der Feldblume gleich! Ver-
dorrt ist das Gras, verwelkt ist die Blume, da SEIN
Windbraus sie angeweht hat! — Gewiss, Gras ist das
Volk, verdorrt ist das Gras, verwelkt ist die Blume,
aber fiir Weltzeit besteht die Rede unseres Gottes« (40,
6 f.). Der erste Jesaja hatte mit dem Ausdruck »Geist des
Herrn« (SEIN Hauch) die besonderen Eigenschaften
bezeichnet, mit denen der designierte Konig aus dem
Hause Davids begnadet sein wiirde (11, 2 ff.); ebenso
stellt er SEINEM Hauch die fleischliche, menschliche oder
tierische Macht gegeniiber (31, 3). Parallel dazu spricht
er vom sich Verlassen auf den Heiligen Israels und vom
Aufsuchen des Herrn im Gegensatz zum Vertrauen auf
Ross und Wagen. Dagegen bringt Deuterojesaja des
Herrn Wort als Gegenstiick zur Natur. 40, 7 ist es SEIN
Windbraus, der draussen weht, wohingegen SEIN Wort
eine ausdriickliche gottliche Verheissung ist, die von al-
ters her wortlich iiberliefert wurde. Mit der Aussage,
dass es des Herrn Wort ist, was sich in Israels Geschich-
te verwirklicht, wird Israels Geschick jeglicher Gebun-
denheit an die Naturgesetzlichkeit, also an das Gesetz
der Weltgeschichte, entzogen. Man konnte sagen, Deu-
terojesaja habe die Gedankenginge der Propheten vor
ihm folgerichtig zu Ende gedacht und verkiindet, dass
Israels Geschichte einzig und allein an das Wort des
Herrn, eine metahistorische Grosse, gebunden sei. Bei
seinen Betrachtungen zog er also einen klaren Tren-
nungsstrich zwischen Israels Geschichte und dem natiir-
lichen Kreislauf der Weltgeschichte, die in den Untergang
miindet; das Ziel von Israels Geschichte war schon in
der Frithzeit durch das Wort des Herrn bestimmt. Die-
sem Glauben von Deuterojesaja war schon Hesekiel na-
hegekommen mit seiner Lehre vom neuen Herzen, vom
Fleischherzen, das Gott dem Volk anstelle des Steinher-
zens einpflanzen wolle (11, 19; 36, 26), und mit seiner
Vision von den diirren Gebeinen, in der er die Wieder-
erweckung des Volkes zum Leben schaute: SEIN Hauch
wird Tote beleben; sie werden ihre Griber auftun und
heraussteigen. Die Vision endet mit den Worten: »Sie
standen auf ihren Fiissen, ein sehr, sehr grosses Heer«
(37,10). Hesekiel sah demnach die kiinftige Erldsung
unabhingig von der Naturgesetzlichkeit: dank Gottes
wunderbaren Eingreifens werden die Toten auferstehen
und wird dem Volk ein neues Herz eingepflanzt werden
anstelle des Steinherzens, das dessen gegenwirtige Hal-
tung symbolisiert. Deuterojesaja zog aus all diesem die
letzte historiosophische Konsequenz und griindete das
Prinzip der Hoffnung auf die lineare Zeitauffassung,
die in ihrem Verlauf aktualisiert, was im Wort des
Herrn von Ur an beschlossen war. Diese radikale Auf-
fassung ist keine Sache der fernen Zukunft; in seinen
Augen ist sie von aktueller Bedeutung, sofern sie mit
der Hoffnung auf Verinderung der Schépfungsordnung
einhergeht, damit die Erlésten auf ebenen Pfaden wan-
deln konnen: »Alles Tal soll sich heben, aller Berg und
Hiigel sich niedern, das Hockrige werde zur Ebne und
die Grate zum Gesenk!« (40, 4).

Durch die Hinzunahme von Elementen aus der alten
Geschichte verstiarkt sich das utopische Element in sei-
ner Prophetie zunehmend: Null und nichtig werden
die Wunder beim Auszug aus Agypten erscheinen ange-
sichts der wundersamen Dinge, die sich bei der Heim-
fihrung der Zerstreuten ereignen sollen (52,12). Um
dies plausibel zu machen, nimmt er eine Neu-Interpreta-
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tion des Auszugs aus Agypten vor, indem er Moses, den
Gesandten Gottes, ignoriert und die damaligen Ereig-
nisse als Ausdruck der unmittelbaren Leitung Gottes
darstellt, wobei Gottes Antlitz sie herausfithrte — so
jedenfalls geht aus der Septuaginta-Version von Jes 63,
8 f. hervor?4. Er greift sogar auf den alten Mythos von
Gottes Kampf gegen die See-Ungeheuer zuriick, der erst-
mals im Zusammenhang der Schépfungsgeschichte er-
wihnt war. Jesaja zieht diesen Mythos in den Bereich
der aktuellen Geschichte hinein, denn er bittet darum,
dass Gottes Arm wiedererstarke wie in der Urzeit, die
Tiefen des Meeres zum Durchzugsweg fiir die Erlosten
zu machen, auf dass sie »kommen nach Zion mit Jubel,
Weltzeit-Freude um ithr Haupt« (51, 9-11). Seine glii-
hende Hoffnung auf Verinderung der Schoépfungsord-
nung gipfelt in dem Ausspruch: »Denn, wohlan, ich
schaffe den Himmel neu, die Erde neu« (65, 17); das
heisst, die herannahende Erldsung soll die ganze Ge-
schichte und den gesamten Kosmos umfassen.

II1 Zum Abschluss meiner Ausfithrungen will ich fol-
gende Punkte hervorheben: Wenn der Hauptzug der
Utopie im aktiven Streben nach dem, was sein sollte,
besteht, dann sind die Sabbatvorschriften und die frithe
Bodengesetzgebung ein ausgesprochener Versuch, dieses
Streben zu verwirklichen. Das Ziel des antiken hebrii-
schen Gesetzgebers bestand darin, den ziellosen zykli-
schen Ablauf der physikalisch-kosmischen, biologischen
Zeit, die den Tod mit sich bringt, zu iiberwinden und
einen Rhythmus teleologischer Zeit zu schaffen, deren
Hauptkriterien Auffrischung und Erneuerung sind, wo-
bei die Wahrung der Sabbatruhe als kollektiver Nach-
vollzug der Ruhe des Schépfers durch die ganze Gesell-
schaft aufgefasst wird und die Brach- und Jubeljahrge-
setzgebung ein kollektives Anerkennen von Gottes aus-
schliesslichem Besitzrecht am Lande bedeutet. Die Allge-
meingiiltigkeit dieser Vorschriften schafft die Voraus-
setzungen fiir eine egalitire Gesellschaft; dariiber hinaus
garantiert die Einbeziehung von Grund und Boden
in den Kreis der Auffrischung und Erneuerung den
festen Bestand der 6kologischen Grundlage, auf welcher
der Lebensrhythmus dieser Gesellschaft beruht.

Fine kurze Betrachtung der Vorschriften zu den drei
Wallfahrtsfesten wird uns deutlich machen, welche An-
strengungen unternommen wurden, um die biologische
zyklische Zeit in den Rhythmus der historischen Zeit zu
iiberfiihren, der seinerseits aus dem kreisférmigen Leer-
lauf der biologischen Zeit ausbricht. Dieser Vorgang zog
sich von der Bibel bis in die rabbinische Literatur.

Beim Pessach-Fest ist die Einbeziehung in das historische
Gefiige am weitesten durchgefithrt; insofern ist dieses
Fest vom Laubhiittenfest, dessen historische Grundlage
keineswegs fest steht, und vom Wochenfest, dessen histo-
rische Verankerung erst in nachbiblischer Zeit geschah,
verschieden. An vielen Stellen in der Bibel wird das
Pessach-Opfer als ein Gebot zur Erinnerung an den
Auszug aus Agypten genannt (Ex 12,48; Num 9, 2;

24 Nach der Massora lauten die Verse Jes 63, 8 f. folgendermassen:
»Er sprach: Sie sind gewisslich mein Volk, Sohne, dies nicht ver-
leugnen! Und er ward ihnen zum Befreier. In all ihrer Drangsal
wars nicht cin Herold und Bote, sein Antlitz wars, das sie befreit
hat, in seiner Liebe, in seiner Milde hat er selber sie ausgelost.« In
der Septuaginta ist der Mittelteil folgendermassen iibersetzt: xal
gvévero adrtoig ez swtnelav &x maone dhiyews. od moesfis
0088 Hyyehoc, GAN adtdg wvglog Eowoev avtolg = und er
(oder: es) ward ihnen zur Rettung aus aller Bedringnis. Kein Herold
und kein Bote, sondern der Herr selbst hat sie gerettet. a¥todg
wborog (der Herr selbst) ist hier die Ubersetzung fiir »sein Antlitz«,
denn Gottes Antlitz steht fiir seine unmittelbare Gegenwart; dazu
Ex 33, 14 f. et passim.



Jos 5,10 et passim); demnach gilt die Bezichung dieses
Festes zum Auszug aus Agypten auch allgemein als sehr
frith. Fraglich ist nur, ob dieses Fest urspriinglich ein
landwirtschaftliches oder ein Hirtenfest war, und die
Belege dafiir sind nicht eindeutig. Laut Dtn 16 handelt
es sich um das Fest des Ahrentreibens; im Vers 9 wird
das Ansetzen der Sichel an den Halm als Kriterium fiir
den Beginn der Omer-Zihlung genannt. Lev 23, 10 f.
wird der Beginn der Omer-Zihlung definiert als »Tag
nach dem Sabbat«, Schwingen der Omer-Garbe, Beginn
der Ernte. Dieser Uberlieferung zufolge gilt das Fest der
ungesiuerten Brote als Fest der beginnenden Gersten-
ernte. Offenbar bezeichnet der Ausdruck »Ansetzen einer
Sichel an den Halm« (Dtn 16, 9) den Beginn der Ernte-
zeit, d. h. der sommerlichen Jahreszeit. Man hat auf den
parallelen Ausdruck ina sibit nigalli in assyrischen Ur-
kunden in Kappadokien aus dem 19. Jahrhundert vor
der christlichen Zeitrechnung hingewiesen; dieser Aus-
druck bedeutet: beim Ergreifen der Sichel, bezeichnet
also den Beginn der Erntezeit?s. Die Frage ist die, ob
diese Uberlieferung, die ausgesprochen landwirtschaft-
lichen Charakter trigt, die friiheste ist. Dariiber gehen
die Meinungen der Gelehrten auseinander, zumal da die
Hinweise auf nomadischen Ursprung sehr gewichtig sind.
Schon Wellhausen vertrat aufgrund der Berichte in Ex
die Auffassung, dass Pessach urspriinglich ein Schlacht-
opfer anlisslich der Erstgeburt des Viehs sei?6. Diese
Auffassung geht in verschiedenen Variationen bis auf
den heutigen Tag um. In Wirklichkeit besteht keinerlei
ausdriicklicher Zusammenhang zwischen dem Pessach-
Opfer und den Erstgeborenen, auch wenn die beiden
Dinge unmittelbar hintereinander berichtet werden (Ex
13, 1-16). Nach einer anderen Ansicht entwickelte sich
das Pessach-Fest aus einer Zeremonie, welche die frithen
Nomaden in der Nacht vor ihrem Auszug zur Sommer-
weide veranstalteten. In dieser Zeremonie hitten sie die
Hilfe der Gotter gegen die Gefahren angerufen, welche
den Limmern infolge der verinderten Lebensbedingun-
gen drohten?”. Noch eine andere Meinung geht dahin,
dass Pessach eine Zeremonie gewesen sei, deren Haupt-
sinn der Schutz vor einem mdrderischen Verderber ge-
wesen sei, der um die Zeit des Weidewechsels draussen
umging. Das Motiv des Weidewechsels ist allerdings in
der Bibel iiberhaupt nicht erwihnt, das Schutzmotiv hin-
gegen Ex 13 ausdriicklich genannt. Demnach kdnnte es
durchaus sein, dass der Hauptsinn der Zeremonie Ver-
lethung von Schutz war?8; einen Zusammenhang mit
dem Weidewechsel kann man vorsichtig vermuten, auch
wenn dafiir kein ausdriicklicher Beleg vorliegt. Zusam-
menfassend bleibt festzustellen, dass die Ansetzung von
Pessach als eines urspriinglichen Nomaden-Festes einige
Wahrscheinlichkeit fiir sich hat und dass dessen Ver-
kniipfung mit dem Geschehen des Auszugs aus Agypten
schon vor der Landnahme stattfand. Erst im Land ka-
men dann die oben erwihnten landwirtschaftlichen Mo-
tive hinzu.

Wie gesagt ist die historische Verankerung des Laub-
hiittenfestes ungleich schwankender als die von Pessach.

25 N. H. Tur-Sinai, The Language and the Book (hebr) III, S. 78 ff.;
derselbe, Die Bundeslade und die Anfinge der Religion Israels,
19302, S. 59 ff.; Eisser-Lewy, Die altassyrischen Rechtsurkunden von
Kiiltepe I, Leipzig 1930, S. 69 ff.

26 J. Wellhausen, Prolegomena zur Geschichte Israels, Berlin 19058,
S. 82—88; derselbe, Reste arabischen Heidentums, Berlin 19273,
S.98 f.; 124—129.

27 S, A. Loewenstamm, Die Tradition vom Auszug aus Agypten in
ihren verschiedenen Formen (hebr), Jerusalem 1968, S. 80—94.

28 J, Licht, >Pessach¢, Encyclopaedia Mikrait VI (1971), S. 514—526
(mit ausfithrlicher Bibliographie).

Laut simtlichen Quellen ist das Laubhiittenfest das
landwirtschaftliche Fest par excellence. Es ist das Fest
des Einholens (Ex 34,22), »wann du heimsest deine
Werke vom Feld« (Ex 23, 16), oder: »wann du heimsest
von deiner Tenne und von deiner Kufe« (Dtn 16, 13).
Sein Zeitpunkt ist definiert als »Ausgang des Jahrs«
(Ex 23, 16), oder »am Umlauf des Jahrs« (Ex 34, 22).
Seine Beziehung zum Auszug aus Agypten ist nur ein
einziges Mal erwihnt: »damit eure Geschlechter wissen,
dass in den Hiitten ich die S6hne Israels siedeln liess,
als ich sie filhrte aus dem Land Agypten« (Lev 23, 43).
Traditionen vom Auszug aus Agypten wissen jedoch
nichts vom Sitzen in Hiitten; ausserdem wiirden Noma-
den doch eher in Zelten wohnen als in Hiitten. Darauf
stiitzt sich in der Hauptsache die These, wonach das Sit-
zen in Hiitten ein landwirtschaftlicher Brauch sei, der
das Milieu des Landwirts widerspiegelt?®. Nach der Zahl
der Opfertiere zu schliessen, die Tag fiir Tag dargebracht
wurden — siebzig Farren iiber simtliche Festtage ver-
teilt und ausserdem zwei Widder und vierzehn Limmer
an jedem Tag (Num 29, 13-32) — war dies vielleicht das
bedeutendste unter den drei Wallfahrtsfesten; es ist das
Fest des Einholens der Ernte von den Feldern, mit dem
Ende des Sommers vor dem Einsetzen der Regenzeit.
Aus irgendeinem Grunde ist in der Bibel das Gebet um
Regen, das an diesem Fest sicherlich iiblich war, nicht
erwihnt. Das Regenmotiv kommt erst bei Sacharja vor
(14, 17), wird aber in der Folgezeit in der Mischna aus-
fiihrlich behandelt: »am >Fest3® wird das Urteil iiber
die Wasser des kommenden Jahres gefillt« (MRosch
haSchana 1 2) und die Zeremonie des Wasserausgiessens
veranstaltet (mSukka II 5), und im Festgebet wird des
Regens rilhmend gedacht (T Taanit I 1). Selbstverstind-
lich existierten diese Briuche bereits in biblischer Zeit,
vermutlich wurden sie von den Redaktoren der Bibel
mit Stillschweigen iibergangen, vielleicht wegen magi-
scher oder heidnischer Assoziationen, die zu ihrer Zeit
aufkamen. Jedenfalls ist die Verkniipfung des Laubhiit-
tenfestes mit dem Auszug aus Agypten ganz deutlich
spit in der Welt der Bibel.

Wie gesagt blieb das Wochenfest in der ganzen Bibel ein
rein landwirtschaftliches Fest. Es ist das Fest der Erst-
lingsfrucht (Num 28, 21) und wird auch Fest der Ernte
genannt (Ex 23, 16), und es fillt auf den Beginn der
Weizenernte (Ex 34, 22). Wie Pessach und Laubhiitten-
fest gehort es zu den Wallfahrtsfesten (Ex 23, 16; 34, 22;
Dtn 16, 9-12). Moglicherweise wurde ein Versuch unter-
nommen, auch dieses Fest mit dem Auszug aus Kgypten
zusammenzubringen, wie aus dem Text des Bekennt-
nisses bei der Darbringung der Erstlingsfriichte (Dtn
16, 1 ff.) hervorgeht. Aber dieser Versuch ist gescheitert,
zum einen, weil Pessach und Auszug aus Agypten im
Bewusstsein der Generationen schon seit der Frithzeit
eng miteinander verkniipft waren, zum anderen, weil
das Darbringen simtlicher Erstlingsfriichte selbst nicht
ausschliesslich dem Wochenfest vorbehalten war. Sein
ausgesprochen landwirtschaftlicher Charakter geht dar-
aus hervor, dass fir dieses Fest in der Bibel kein ab-
soluter Zeitpunkt festgesetzt wird, vielmehr hingt es
vom Zeitpunkt der Darbringung der Omer-Garbe ab,
d. h. vom Beginn der Ernte. Wie Lev 23, 15 f. geschrie-
ben steht, findet es siecben Wochen oder fiinfzig Tage
nach der Darbringung der Omer-Garbe statt, d. h. nach

29 J Licht, »Sukkot¢, Encyclopaedia Mikrait V (1968), S. 10371043
(mit ausfihrlicher Bibliographie).

30 Die allgemeine Bezeichnung »Fest« (chag) bezieht sich in der
Mischna immer aufs Laubhiittenfest.
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dem »Ansetzen der Sichel an den Halm« (Dtn 16,9).
Der Prozess der Historisierung dieses Festes ist erst in
der Zeit des Zweiten Tempels zum Abschluss gekommen.
Manche meinen, das unter dem judiischen Kénig Assa
gefeierte Fest (2 Chr 15, 10-15) sei das Wochenfest ge-
wesen und enthalte einen Hinweis auf die Verleihung
der Tora; aber dies reicht iiber eine blosse Vermutung
nicht hinaus$t. Der erste deutliche Hinweis auf ein Fest
anlidsslich der Verlethung der Tora (am 16. Tag des
zweiten Monats) findet sich Jub I 1. Ausdriicklich mit
der Verleihung der Tora verbunden wird das Wochen-
fest erst in der rabbinischen Literaturs2.

Die doppelte Bedeutung der drei Wallfahrsfeste als Fe-
ste der Natur und der Geschichte riickt sie aus der aus-
schliesslich biologischen Zeit, der sie zunichst verhaftet
waren, in den Rhythmus der geschichtlichen Zeit. Es muss
betont werden, dass diese Doppeldeutigkeit der Feste
auf Natur und Geschichte nicht als Versuch aufzufassen
ist, sie vom natiitlichen Kreislauf zu trennen; ganz im
Gegenteil: die Tendenz zielt darauf, die beiden Systeme
zu integrieren, da eine Abtrennung von der natiirlichen
Sphidre wegen der natiirlichen Beziehung von Mensch
und Gesellschaft zum Kreislauf der Natur zum Scheitern
verurteilt gewesen wire. Thren Hohepunkt erreicht die
Abtrennungstendenz erst in den historischen Betrachtun-
gen der Propheten; schliesslich war es nur der Glaube,
dass die Nation tatsichlich imstande sei, sich iiber die
natiirlichen und realhistorischen Gegebenheiten, in wel-
che sie eingespannt war, zu erheben, dank dessen Israels
Existenzwille es vermochte, die schweren Gefahren, wel-
che die Nation von aussen bedrohten, zu iberwinden.
Der erste unter den Propheten, der den Versuch zur
Schaffung einer utopischen Geschichtsbetrachtung unter-
nahm, war Hosea. Er sieht in dem neuen Bund zwischen
Israel und seinem Gott eine Antithese zur auf das Vi-
talitdtsprinzip gegriindeten organischen Auffassung des
kanaaniischen Heidentums; dieser Bund ist nicht mehr
und nicht weniger als der gesellschaftlich-ethische Aus-
druck des auf die gouliche Zusprache (Hos 2, 23-25)
begriindeten kosmischen Kontinuums. Hoseas volunta-
ristische Deutung der Naturvorginge ist ein integraler
Bestandteil des monotheistischen Mythos, der als Anti-
these zum kanaaniisch-heidnischen Mythos verstanden
werden kann. Die Erwartung des neuen Bundesschlusses
geht bei Hosea zusammen mit der Erwartung des idea-
len Kénigs aus dem Hause Davids (3, 5).

Anders ist die utopische Struktur im Buche Jesaja. Zu
Beginn seines Wegs, noch bevor er den assyrischen Im-
perialismus kennengelernt hatte, betont er bereits die
zentrale Sinnstellung Jerusalems und der Geschichte
Judas innerhalb der Weltgeschichte und iibertrigt diese
Erkenntnis sowohl in realhistorische Begriffe als auch in
utopische Vision. Die beiden Pole dieser Auffassung
sind die Vision des Tempelbergs, d.h. Jerusalems als
des geistigen Zentrums der Welt einerseits und die Theo-
rie von der Zornesrute samt der darin inbegriffenen
negativen Deutung der Realgeschichte, d. h. Assyrien als
Strafe fiir Juda andererseits. Daraus ist zu entnehmen,
dass die Geschicke der Weltvolker an und fiir sich kei-
nerlei Bedeutung haben (37, 26 f.); ihr Schicksal ist seit
jeher besiegelt, der assyrische Konig vollstreckt nur ein

31 J. Potin, La Féte Juive de la Pentecbte (Lectio Divina 65, I-1I)
1971; M. Weinfeld, Das Pfingstfest — zum Gedichtnis an die Ver-
lethung der Tora, in: FrRu XXX (IM VII) 1978, S.199—203;
J. Licht, »Schawuot«, Encyclopaedia Mikrait VII (1976), S. 492 bis
494 (mit ausfiihrlicher Bibliographie).

32 Dazu Medchilta de Rabbi Jischmael, Ed. Horovitz/Rabin, Jerusa-
lem 19602, S. 211; bSchabbat 86b/87a.
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lingst gefilltes Urteil. Assyriens bevorstehende Nieder-
lage vor den Toren Jerusalems bestitigt nur die Nichtig-
keit der heidnischen Uberheblichkeit seines Konigs; in
Wirklichkeit ist er nichts anderes als ein blindes Werk-
zeug in der Hand des Heiligen Israels (10, 5 ff.; 32-34;
11, 1; 14, 24-27; 37, 29).

Die Gestalt des designierten Kénigs aus dem Hause
Davids ragt aus den Jes 32-34 angedeuteten revolutio-
niren Umwilzungen hervor, wo vom Niedergang Assy-
riens die Rede ist. Sein geistiges Geprige passt zu der
Stellung des Gottesberges als dem Ort, von dem des
Herrn Wort ausgehen wird, wenn die Vélker ihr Kriegs-
gerdt vernichten. Demnach wird Jesajas Utopie aus der-
selben Quelle gespeist wie seine Beurteilung der Real-
historie, nimlich aus dem Glauben an die bedeutungs-
volle Zentralstellung von Volk Israel und Zion3., Was
die Gestalt des ersehnten idealen Konigs betrifft, so ist
dieser das extreme Gegenstlick zu den assyrischen Ge-
waltherrschern, welche die ganze Welt in Furcht und
Schrecken versetzen: Nicht Willkiir und Bosheit, sondern
Recht und Gerechtigkeit sind der Gurt seiner Hiiften,
nicht durch Krieg und Schwert, sondern kraft des ihm
verliehenen Geistes erreicht er die ihm gesteckten Ziele.
Im Bild von Kapitel 11 kehren Motive aus Paradieser-
zihlungen wieder, so wie bei Deuterojesaja die mythi-
sche Vorstellung vom Kampf gegen die Meeresungeheuer
(5a,9-11) und die historische vom Auszug aus Agyp-
ten (52, 12). Unrecht haben jedoch die Forscher, die auf-
grund dieser Komponenten zu dem Schluss gekommen
sind, das Ende der Tage stelle sich den Propheten als
eine Art Projektion der Urzeit in die Zukunft dar, als
eine Riickkehr zum goldenen Zeitalter an den Anfingen
der Menschheit. Die diesem Schluss zugrunde liegende
optische Tduschung besteht einerseits in der Uberbewer-
tung der erwihnten literarischen Komponenten und an-
dererseits in der nicht ausreichenden Beachtung von Cha-
rakter und Wesen der Endzeit. Denn das Geschehen die-
ser idealen Epoche wird in der Tat als die Erfiillung
uralten gottlichen Spruchs aufgefasst, d. h., der Sinn von
Israels Geschichte erfiillt sich nicht in einer Wiederholung
ithrer selbst, sondern darin, dass das ihr von jeher ge-
setzte Ziel in ihrem Verlaufe aus der Potentialitit in die
Akrualitit trite (Jes 40, 4). Schon die frithen Schriftstel-
ler suchten die Geschichte des Volkes Israel aus der reli-
gibsen und ethischen Fragen gegeniiber gleichgiiltigen
Gesetzmissigkeit des biologischen Kreislaufs herauszu-
nehmen und auf Begriffe wie Lohn und Strafe, Siinde,
Heimsuchung und Umkehr u. 4. zu begriinden. Die klas-
sischen Propheten bauten diese Tendenz weiter aus, in-
dem sie ihre Betrachtungen zur Endzeit von jeglicher
Gebundenheit an den bedeutungsleeren biologischen
Kreislauf loslésten; dadurch rissen sie zwischen der Ge-
schichte der Volker und der Geschichte Israels in der
Gegenwart einen Abgrund auf, insofern als beide zwei
vollig verschiedenen Gesetzlichkeiten unterliegen. Zu-
sammentreffen werden die beiden erst in der kommen-
den Ara, wenn die Kriegslust aus den Herzen der Vil-
ker getilgt sein wird und diese ihr Kriegsgerit vernich-
ten. Dadurch ist es den Propheten gelungen, die Hoff-
nungslosigkeit der »natiirlichen« zyklischen Geschichts-
betrachtung zu iiberwinden und einen Durchbruch zu
neuer Hoffnung zu erzielen. Diese Hoffnung griindet

33 Neuerlicher Uberpriifung bediirfen die riihmenden Schilderungen
Jerusalems in den einschligigen Psalmen; eingehend zu untersuchen
ist die Frage, wie in diese Schilderungen friihe historische und mythi-
sche Uberlieferungen eingehen konnten. Aufschiussreiche Bemerkungen
dazu finden sich bei J. Kraus, Psalmen, BK.AT XV/1+2, 19785 zu
den Psalmen 24, 46, 48, 56, 110, 136 et passim.
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sich auf die lineare Zeit, in deren Verlauf sich das noch
nie Dagewesene vollzieht, das bedeutet das Auftreten

des idealen Konigs, der das Gegenstiick zur verderbten
Wirklichkeit darstelle (Jes 11; Jer 23, 5 ff.; Hes 34) und

die Erfiillung des uralten Gottesspruchs, der die Ver-
heissung einer idealen, der Herrschaft von Tod und Ver-
nichtung nicht mehr unterliegenden Schopfung in sich
birgt (Jes 25, 8; 26, 14.19).

Zur Herausgabe der »Tempelrolle«

durch Yigael Yadin*

Von Dr. David Flusser, Professor fiir vergleichende Religionswissenschaft

an der Hebriischen Universitit Jerusalem

Yadins Herausgabe dieser Rolle ist eine der grossten Lei-
stungen der israelischen Wissenschaft. Man kénnte einen
ganzen Aufsatz schreiben iiber Qualitit und Umfang der
Arbeit, die fiir die Entzifferung dieser grossten unter den
bisher publizierten Rollen vom Toten Meer, ihre Kom-
mentierung und photographische Erfassung sowie fiir die
ausgezeichnete Darstellung des von Yadin aus der Rolle
gewonnenen wissenschaftlichen Materials aufgewandt
wurde. Kein Fachmann wird umhin konnen, diesem wis-
senschaftlichen Werk seine Bewunderung auszusprechen.
Der gewdhnliche Leser wird die wissenschaftliche Lei-
stung kaum ausreichend zu wiirdigen wissen, zumal da
die ausgezeichnete Aufarbeitung des Materials die grosse
Miihe, die hinter diesem Buch steckt, nicht mehr erken-
nen ldsst — einem gewaltigen und zugleich schénen Buch,
das aus dreieinhalb Binden besteht: der erste enthilt die
informative Einleitung, der zweite den Text mit Kom-
mentar, der dritte den Text mit Photographien, und der
vierte ist ein Heft mit weiterem photographischem
Material.

Keine Sensation, aber ein wichtiger Wendepunkt

Die Rolle stellt gewissermassen einen neuen apokryphen
Pentateuch dar, in dem allerdings nicht alle Komplexe
der biblischen Schriften behandelt sind. Im Zentrum der
Rolle steht die Schilderung des Tempels und seines Kul-
tus, aber auch andere Dinge kommen darin vor. Das
Buch ist eine Sektenschrift: Der Verfasser war ein Mit-
glied der Sekte vom Toten Meer, die von den meisten
Forschern, meiner Ansicht nach zu Recht, mit der Sekte
der Essener identifiziert wird, die uns bereits vor Ent-
deckung der Rollen durch Ausserungen von Josephus
und anderen Schriftstellern bekannt war. Die neue Rolle
bringt zusdtzliche Erweise fiir die Richtigkeit der Identi-
fizierung dieser Sekte mit den Essenern, die iibrigens
auch von Yadin so angenommen wird.

Die Rolle selbst ist sehr eindrucksvoll, andererseits wer-
den sensationsliisterne Leser doch nicht auf ihre Kosten
kommen. So hat uns etwa die exegetische Literatur der
Sekte durch ihre historischen Anspielungen neue Aus-
blicke auf die Geschichte des Zweiten Tempels erdffnet;

* Besprechung der hebriischen Ausgabe der Tempelrolle: Yigael Ya-
din, The Temple Scroll, Jerusalem 1977, Vol. I-IIIA, erschienen in
der israelischen Tageszeitung haArez vom 3.2.1978, S. 18f.; aus
dem Hebriischen iibersetzt von Dr. D. Mach (von Kries), Jerusalem.
Der Text der Tempelrolle liegt bereits in deutscher Ubersetzung vor:
Johann Maier, Die Tempelrolle vom Toten Meer, Miinchen/Basel
1978; fiir die iibrigen Qumranschriften steht entweder vom selben
Verfasser zur Verfiigung: J. Maier, Die Texte vom Toten Meer,
2 Bde., Miinchen/Basel 1960, oder E. Lohse, Die Texte aus Qumran,
Miinchen 21971 (hebriisch und deutsch).

die Kriegsrolle enthilt die hochinteressante Schilderung
der ersten Endzeitvision sowie gewaltige Dichtung; reli-
gidse Dichtung von besonderem Stil bildet den Inhalt der
Rolle der Loblieder; die verschiedenen Satzungen der
Sekte geben uns Aufschluss iiber ihre Organisation sowie
iiber ihre Theologie. Die neue Rolle hingegen enthilt
iiberaus wichtiges Material, darunter aber keine Dich-
tung, keine Vision, keine offenkundige Theologie und
keine direkten historischen Nachrichten. Zwar finden
sich dort Angaben iiber die Regeln der Sekte, jedoch
keine direkte Auskunft iiber ihre Organisation. Wer die
Rolle oberflichlich durchliest, wird feststellen, dass sie
weitgehend aus Bibelversen besteht, mit gewissen Abwei-
chungen vom Bibeltext, die Erhellung von deren Art und
grundsatzlicher Bedeutung besondere Sorgfalt erfordert
und sich auf die aufschlussreichen Bemerkungen von
Yigael Yadin stiitzen kann. Obgleich die sensationellen
Elemente der Rolle auf den ersten Blick nicht gleich
wahrnehmbar sind, so ldsst sich doch ohne Ubertreibung
sagen, dass die Verdffentlichung dieser Rolle die Mog-
lichkeit zu einer Wendung in der Erforschung des Juden-
tums zur Zeit des Zweiten Tempels bietet, allerdings nur
unter der Bedingung, dass die Forscher bereit sind, das
reiche Material der Rolle bei ihren Forschungen in
Betracht zu ziehen. Ich will noch einige Beispiele fiir
neue Horizonte bringen, die sich mit dieser Rolle auftun.

Gott spricht in erster Person

Zunichst wollen wir uns einem Aspekt der Rolle zuwen-
den, der dazu angetan ist, bei ihren Lesern echtes Erstau-
nen auszuldsen. Das Buch ist so abgefasst, als ob Gort
hachstpersdnlich darin spriche, wie wir dies in der Bibel,
insbesondere den fiinf Biichern Mosis, lesen. Unter den
apokryphen Biichern ist hier besonders das Jubilienbuch
zu nennen, das in hebriischer Sprache und innerhalb
derselben weiteren Bewegung verfasst worden ist, in der
sich die Sekte vom Toten Meer herausgebildet hat. Zur
Ginze ist das Jubilienbuch in dthiopischer Ubersetzung
erhalten; hebriische Bruchstiicke davon sind unter den
Rollen vom Toten Meer gefunden worden, es war eine
fiir die Sekte autoritire Schrift, und zwischen seinen
Vorschriften sowie denen der Tempelrolle besteht Uber-
einstimmung, und zwar in solchem Masse, dass die Tem-
pelrolle nicht selten zum Verstindnis bisher dunkler Pas-
sagen des Jubildenbuchs beitrigt. Es enthilt hauptsich-
lich die Erzihlung von der Geschichte der Welt sowie
der Geschichte der Patriarchen, von der Schdpfung bis
zur Verlethung der Tora. Es ist so abgefasst, als sei es
dem Mose am Tag nach der Verleihung der Tora iiberge-
ben worden, und auch in ihm spricht Gott hiufig sozusa-
gen in erster Person. Die Tempelrolle nimmt an diesem
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Punkt eine extreme Haltung ein. Sie tritt als direkte
Rede Gottes auf auch an vielen Stellen, wo die entspre-
chenden Bibelverse als Rede Gottes an Mose oder als
dessen Rede ans Volk dargestellt sind; in vielen dieser
Fille ldsst die Tempelrolle Gott direkt in erster Person
sprechen. Yadin analysiert diese merkwiirdige Erschei-
nung griindlich und stellt zahlreiche Betrachtungen zur
Befremdlichkeit der Tatsache an, dass ein Jude selbst
im Namen seines Gottes schreibt. Dazu will ich hier
nichts weiter hinzufiigen, nur eins mochte ich noch
bemerken: In der ganzen Rolle ist Mose kein einziges
Mal erwihnt, auch Aaron kommt als Person nicht vor,
nur die Priester werden »Aarons S6hne« genannt. Diese
Situation zhnelt in manchen wichtigen Punkten der des
Buches Deuteronomium. Zwar ist Mose dort in der Ein-
leitung und einige Male in den letzten Bestimmungen des
Buches erwihnt, im Gesamtkomplex der Gesetze und
Verordnungen des Buches Deuteronomium findet sich
sein Name jedoch nicht; Aaron kommt dort nur in histo-
rischen Nachrichten vor, nicht aber im Hauptteil des
Buches. Beiden Biichern, dem biblischen Deuteronomium
und der apokryphen Tempelrolle, gemeinsam ist offenbar
das Anliegen, Gottes Worte unmittelbar zu iiberliefern,
jedoch verdient die v6llige Nicht-Erwihnung des Mose in
der Tempelrolle noch gesonderte Beachtung. Eines ist klar:
Die Nicht-Erwihnung des Mose in der Tempelrolle hingt
mit der Absicht ihres Verfassers zusammen, herauszustel-
len, dass er sozusagen Gottes Worte iibermittelt. Mog-
licherweise wiirden wir in den ersten Zeilen der Rolle, die
uns verloren sind, die Person des Mose als des Empfingers
der gottlichen Enthiillungen, die den Inhalt der Rolle
selbst bilden, erwihnt finden, was auch zur Klirung der
fiktiven Situation der Schrift beitriige, aber leider ist der
Anfang der Rolle nicht erhalten.

Kein realer Tempel

Aus welcher literarischen Fiktion wurde die Rolle ver-
fasst? In seiner Einleitung stellt Yadin einige recht wahr-
scheinliche Vermutungen auf; da diese einander nicht
widersprechen, mdgen sie durchaus nebeneinander
bestehen. Ebenfalls recht hat Yadin, wenn er schreibt:
»Zu welchem Schluss beziiglich der >kanonischen« Stellung
der Rolle innerhalb der Sekte wir auch kommen mogen,
so besteht doch kein Zweifel, dass letztere ihr eine iiber-
aus hohe Bedeutung zumass. Nicht nur befasst sich diese
Rolle als bisher einzige unter den uns vorliegenden aus-
fihrlich und klar mit einigen der elementarsten halachi-
schen Fragen, die sich aus den biblischen Geboten erge-
ben, sondern auch dic Mithe, die zeit des Bestehens der
Sekte auf die schriftliche Uberlieferung einer so langen
Rolle gewandt wurde, ist ein eindeutiger Beleg fiir die
ithr beigelegte Wichtigkeit« (S. 300). Hauptthema der
Rolle ist der Tempel, seine Gebiude und Vorschriften,
und insofern war es gut, dass die Rolle einem Archiolo-
gen in die Hinde fiel, der fiir konkrete Angaben einen
Sinn hat. Yadin verwertet das in der Rolle Gebotene zu
Beschreibungen und Berechnungen mit derselben hohen
Fertigkeit, die er schon bei seiner Herausgabe der
Kriegsrolle an den Tag gelegt hat, wo ihm neben seinen
archiologischen noch seine militirischen Fihigkeiten zu-
statten kamen. Allerdings sind simtliche in den Rollen
gegebenen Beschreibungen keine realen, sondern utopi-
sche Schilderungen, mdgen sie nun den endzeitlichen
Krieg oder das Jerusalem der Endzeit zum Gegenstand
haben. Auch der in der uns vorliegenden Rolle geschil-
derte Tempel ist kein realer. Es handelt sich auch nicht
um den endzeitlichen Tempel, von dem wir beim Pro-
pheten Hesekiel und +in der Rolle vom Jerusalem der
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Endzeit erfahren, von der sich Reste unter den Rollen
vom Toten Meer gefunden haben. Die Tempelrolle
spricht, wenn man so sagen darf, vom Tempel, wie er zu
ithrer Zeit hitte sein miissen. Ganz exakt ist diese Defini-
tion allerdings auch nicht, insofern als dort Cherubim,
Urim und Tummim sowie die zwdlf Stimme Israels vor-
kommen. Demnach wire vom Ersten Tempel die Rede?
Auch auf den salomonischen Tempel treffen die Anga-
ben nicht ganz zu; obwohl nicht von der Zukunft
gesprochen wird, ist die Beschreibung eine utopische, aus
der sich einiges entnehmen lisst iiber die architektoni-
schen Auffassungen zur Zeit der Abfassung der Tempel-
rolle, d. h. der spiaten Hasmoniderzeit. Viel Auskunft gibt
die Rolle an diesem Punkt allerdings nicht, und die kon-
kreten Angaben, die sie bietet, sind in der Regel nur
indirekt zu erschliessen. Vielleicht liesse sich folgender-
massen sagen: In der uns vorliegenden Rolle ist der Tem-
pel beschrieben, den zu bauen Mose von Gott geboten
wurde (was in der Rolle, wie gesagt, nicht ausdriicklich
erwihnt ist) und den Konig Salomo hitte bauen sollen.
Wire der Anfang der Rolle erhalten, so wissten wir
auch an diesem Punkte mehr.

Der Sekte galt der Jerusalemer Tempel als kultisch unrein

Was die Ordnungen des Tempeldienstes anbelangt, so ist
klar, dass die Rolle sowohl tatsichliche Bestimmungen
der Sekte als auch utopische Vorschriften wiedergibt.
Ein Teil der Vorschriften kann nur utopisch sein, und
zwar aus verschiedenen Griinden. Der Hauptgrund ist
der, dass sich die Mitglieder der Sekte am Dienst des
Jerusalemer Tempels nicht beteiligten, weil er in ihren
Augen kultisch unrein war. So erfahren wir aus den
iibrigen Rollen, so berichtet auch Josephus von den Esse-
nern, desgleichen Philon. Es fiel den Mitgliedern der
Sekte nicht schwer, architektonische Details zum Tem-
pelbau, Angaben zur Organisation seiner Priester und zu
den Ordnungen seines Dienstes zu erfinden, wo sie selbst
eine aktive Beteiligung an alledem ablehnten. Auch bei
den iibrigen Vorschriften, sowohl in rechtlichen Fragen
als auch in gesamt-israelischen Belangen wie der Heilig-
keit Jerusalems und dem Heiligkeitsgrad der iibrigen
Stidte, sind die Bestimmungen, wie sie sich aus der neuen
Rolle ergeben, offenbar nicht durchweg real im vollen
Sinn des Wortes, da unsere Dissidenten-Sekte ja nicht
imstande war, den Anwendungsbereich ihrer Vorschrif-
ten iiber das ganze Land auszudehnen. Nur fiir ihren
eigenen Kreis, nicht aber fiir ganz Israel vermochten sie
die Giiltigkeit ihrer Vorschriften durchzusetzen. Und
auch diejenigen unter thren Vorschriften, die von der
Sekte tatsichlich durchgefiihrt wurden, erwecken den
Eindruck einer zur Verwirklichung gelangten Utopie.
Wir wissen, z. B. (von Josephus), dass sich die Essener
am Sabbat die Verrichtung ihrer Bediirfnisse versagten,
was sowohl aus der Kriegsrolle als auch aus der uns vor-
liegenden Bestitigung erhilt. Aus der neuen Rolle sind
beziiglich der Folgerungen, die sich aus dieser Haltung
ergeben, hochst aufschlussreiche Dinge zu erfahren, und
es ist klar, dass Gesamt-Israel diese seltsame und iiber-
triebene Vorschrift nicht auf sich nehmen konnte. Dies
gilt auch fiir das Verbot des Geschlechtsverkehrs in der
»Tempelstadt«, wie Jerusalem sowoh! in der vorliegenden
Rolle als auch in der Damaskusschrift genannt wird. Ya-
din Hussert die einleuchtende Vermutung, dass die Ent-
haltsamkeit von Geschlechtsverkehr in Jerusalem offenbar
einer der Griinde dafiir war, dass ein Teil der Essener un-
verheiratet blieb. Natiirlich konnten die Mitglieder der
Sekte aus der Heiligkeit Jerusalems ein Verbot des Ge-
schlechtsverkehrs iiberhaupt ableiten, und es stand ihnen



frei, danach zu handeln; wiederum war es jedoch vollig
unméglich, diese Vorschrift auf simtliche Bewohner von
Jerusalem auszudehnen, obwohl die Forderung eine all-
gemeine war.

Ubrigens kommt der Name Jerusalem in der Rolle, die
Gottes Rede an Mose direkt wiedergeben will, nicht aus-
driicklich vor, so wie er auch im Pentateuch nicht
erwihnt ist. Wie gesagt, auch die Damaskusschrift
spricht von der »Tempelstadt« anstelle von »Jerusalems,
obwohl deren Verfasser eigentlich frei gewesen wire,
den Namen Jerusalem zu verwenden. Demnach wire in
der Wahl der Bezeichnung »Tempelstadt« fiir Jerusalem
der Verfasser der Damaskusschrift von der jiingst verdf-
fentlichten Rolle beeinflusst.

Ein eigener Kalender

Bei dem aus dieser Rolle zu erschliessenden Kalender
handelt es sich um den beriihmten Kalender der Sekte,
einen wohlausgekliigelten Sonnenkalender, der zwar rea-
litdtsfern ist, weil er nur 52 Wochen umfasst, aber grosse
Vorziige aufweist: Jeder Monat hat 30 Tage, viermal im
Jahr wird ein Tag hinzugefiigt; jedes Fest fillt immer
auf denselben Wochentag, aber ungeachtet der systemati-
schen Uberlegenheit dieses Kalenders wire seine prakti-
sche Einfithrung doch nicht zu empfehlen, da der Jahres-
zyklus der Sekte mit dem tatsichlichen Sonnenjahr nicht
ibereinstimmt. Zweifellos lebten die Mitglieder der
Sekte nach diesem Kalender und begingen ihre Feste
danach, aber es ist wieder typisch fiir den utopischen
Geist, der Leben und Denken dieser Sekte beseelt, dass
sich in keiner der uns bekannten Rollen — einschliesslich
des Jubilienbuches, das diesen Kalender zugrunde legt —
eine Nachricht iiber die Einfiigung von Schalttagen in
den Jahreszyklus der Sekte findet, obwohl dies zweifel-
los notig war; sonst hitten sie iiber die Jahrhunderte des
Bestehens der Sekte hin ihren Irrtum unbedingt bemer-
ken miissen!

Yadin widmet dem Festkalender ein ganzes Kapitel,
das fiir jeden Interessierten lesenswert ist, zumal ihm
diese Lektiire zum Verstindnis der in der Rolle gemach-
ten Angaben helfen wird. Hier soll die Bemerkung genii-
gen, dass die Sekte Jahr fiir Jahr die in der Bibel
(Lev 8, 33) genannten »Tage der Fiille« beging sowie
den Termin der Erstlingsfrucht von Gerste, d. h. den Tag
des Schwingens der Omer-Garbe, den Termin der Erst-
lingsfrucht von Weizen, den von Most und den von Ol
Diese Festzeiten folgen im Abstand von je genau sieben
Wochen aufeinander. Bekanntlich beginnt nach Auffas-
sung der Sektenmitglieder die Zihlung an einem Sonntag
(»am Tag nach dem Sabbat« — Lev 23, 11) und endet mit
dem siebten Sonntag danach (»bis zum Tag nach dem
siebten Sabbat« — ebda, V. 16), so dass zwischen je zwei
Festzeiten genau fiinfzig Tage liegen; diese Rechnung
geht davon aus, dass jeweils der erste Tag des Zyklus
zweimal gezihlt wird, denn er fungiert zugleich als letz-
ter Tag des vorherigen. Hochinteressant ist eine Nach-
richt, auf die Yadin ausserhalb der Rollen gestossen ist,
nimlich in einer Schrift von Saadja, wo dieser schreibt:
»Was nun Jehuda den Alexandriner betrifft, so sagt die-
ser, dass wie zwischen den Erstlingen von Gerste und
Weizen 50 Tage liegen, analog auch 50 Tage zwischen
den Erstlingen von Weizen und Most; somit fielen diese
ins Ende des Monats Tammus. Zwischen den Erstlingen
von Most und denen von Ul liegen wiederum 50 Tage, so
dass das Ol-Opfer auf den 20. Ellul fiele.« Yadin weist
darauf hin, dass bei Saadja im Namen von Jehuda dem
Alexandriner die Darbringung der Erstlinge vom Ol als

»0l-Opfer« bezeichnet wird, genau wie in unserer Rolle.
Der Hauptunterschied zwischen diesem Abschnitt und
dem entsprechenden in der Rolle besteht in den Daten.
Yadin fugt auch die wichtige Mitteilung eines bekannten
karaitischen Schriftstellers hinzu, der von »dem Alexan-
driner und seinem bekannten, beriihmten Buch« spricht,
der einer »der auserlesensten Minner der Hohlensekte«
gewesen sei. Nichts zwingt uns dazu, jenen Alexandriner
Jehuda, der wichtige Informationen aus dem Kalender
der Sekte besitzt, mit dem antiken Philon von Alexan-
dria gleichzusetzen. Vielleicht darf man wenigstens die
Vermutung dussern, dass jener Jehuda ja nicht im Alter-
tum gelebt haben muss, sondern durchaus ins Mittelalter
gehdren kann. Was die Festzeiten der Sekte betrifft, so
wire noch eine sehr erstaunliche Uberlieferung zu
erwihnen, die in einem mittelalterlichen lateinischen
Buch iiber Kallistos, Bischof von Rom im dritten Jahr-
hundert, auf uns gekommen ist: »Dieser bestimmte vier-
mal im Jahr ein Fasten am Sabbat, ein Fasten fiir
Getreide, eines fiir Wein und eines fiir O}, und dies alles
kraft Prophetie.« Erwihnt werden nur drei Fasten,
obwohl ausdriicklich die Zahl vier genannt ist; mégli-
cherweise umfasst das Fasten fiir Getreide sowohl das fiir
Gerste als auch das fiir Weizen. Kallistos hatte Streitig-
keiten mit den rdmischen Juden und schuldete ihnen
Geld. Hatten woméglich diese Juden die vier Tage
anldsslich der Erstlingsfriichte bewahrt und schleuderte
dagegen Kallistos seine Prophetie? Jedenfalls sollten wir
diese christliche Uberlieferung mit beriicksichtigen, wenn
wir uns mit dem Kalender der Sekte befassen. Im
Zusammenhang mit diesen Festzeiten wollen mir einige
von Yadins Thesen nicht ganz einleuchten, aber, viel-
leicht liegt der Irrtum bei mir. So halte ich es etwa fiir
recht unwahrscheinlich, dass die Mitglieder der Sekte
nur einmal im Jahr Ol benutzt und nur einmal im Jahr
Wein getrunken haben sollen, wie Yadin annimmt.

Neuerrichtung des Tempels oder Neuschépfung der Welt?

Wie schon oben gesagt, handelt es sich bei dem in der
Rolle geschilderten Tempel nicht um den endzeitlichen.
Von letzterem heisst es in der Rolle: » . .. und ich werde
meinen Tempel heiligen, auf dem ich meine Glorie ruhen
lasse bis zum Tage des Segens, da ich meinen Tempel
schaffen werde, ihn mir zu bereiten alle Tage gemiss
dem Bunde, den ich mit Jakob in Bet El geschlossen.«
Vielleicht war es das Stichwort »Bet El«, das zu einer
Assoziation mit dem endzeitlichen Gotteshaus gefiihrt
hat. Uber diese Beziehung zwischen Jakob, Bet El und
dem kiinftigen Tempel steht im Midrasch Bereschit
rabba LIX 17 zu lesen: »...>kein andres als ein Haus
Gottes, und dies ist das Tor des Himmels< (Gen 28,17) —
erbaut und vollendet fiir die Zukunft, die da kommen
soll«. Zum Gegenstand der Hoffnung wurde der endzeit-
liche Tempel nach der Zerstérung des Jerusalemer Tem-
pels durch Titus im Jahre 70. Aber es ist in der For-
schung wohlbekannt, dass Hoffnungen auf einen voll-
kommeneren Tempel, den Gott eigenhindig erbauen
werde, bereits gehegt wurden, als der Jerusalemer Tem-
pel noch bestand. Die neue Rolle bietet einen weiteren
Beleg fiir eine solche Hoffnung, derzufolge, wie gesagt,
der Heilige, gelobt sei er, sein Haus selbst bauen soll; er
wird es erschaffen. Es ist die Frage, ob der Verfasser mit
dieser Schépfung nur den Tempel meinte oder dessen
Erschaffung als Teil einer allgemeinen Neuschopfung
auffasste, nachdem diese Welt zugrunde gegangen sein
wiirde. Diese Frage ldsst sich nicht mit Sicherheit
beantworten. Gewiss ist jedoch eines: Yadin hat recht, dass
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die Essener trotz der distanzierten Haltung der Sekten-
mitglieder gegeniiber dem Tempeldienst zu Jerusalem
und trotz ihrer Hoffnung auf einen endzeitlichen Tem-
pel nicht grundsitzlich etwas gegen den Tempeldienst
hatten; Philon hat unrecht, wenn er davon ausgeht, dass
die Essener den Tempel zu ihren Zeiten abgelehnt hitten,
weil sie Tieropfer fiir falsch gehalten hitten. Zwar gab
es eine andere Randgruppe innerhalb des Judentums in
der Spitzeit des Zweiten Tempels, die sogenannten Naza-
rier — womit nicht die Anhinger Jesu von Nazareth
gemeint sind —, die vegetarisch war, Tieropfer am Tempel
ablehnte und behauptete, die Bibelstellen, wo solche
geboten, seien nicht Worte des lebendigen Gottes. Diese
Gruppe ist jedoch keineswegs mit der Sekte vom Toten
Meer, d. h. mit den wohlbekannten Essenern zu identifi-
zieren. Wenn es noch eines Beweises bediirfte, dass die
Sekte vom Toten Meer Tieropfer nicht nur nicht
ablehnte, sondern sie sogar als kultische Pflicht betrach-
tete, so liefert diesen die neue Rolle ganz eindeutig, denn
sie umfasst auch das Gebot der Darbringung von Tierop-
fern; ebenso steht fest, dass die Mitglieder der Sekte
keine Vegetarier waren, denn in Qumran sind bekannt-
lich Uberreste von Tierknochen gefunden worden.

Es gibt nichtjiidische Forscher, die aus gewissen Griinden
annehmen, dass die Angehdrigen der Sekte, wenn sie
vom kiinftigen Tempel sprechen, sich einer symbolischen
Ausdrucksweise bedienen und eigentlich ihre Gemeinde
meinen, die mit dem Tempel verglichen wird. Wer die
Rollen vom Toten Meer unvoreingenommen liest, muss
zu dem Schluss kommen, dass das Gegenteil der Fall ist.
Die Hoffnung auf einen konkreten Tempel war inner-
halb der Sekte lebendig. Jene Forscher haben sich
dadurch irrefithren lassen, dass die Sekte vom Toten
Meer in ihrer Gemeinde — wirklich symbolisch — eine Art
geistiges Gebiude, einen Tempel, »ein heiliges Haus fiir
Israel und eine Griindung des Allerheiligsten fiir Aaron«
(Gemeinderegel VIII 5 f.) erblickte. Das geistige Ver-
stindnis der Tempelsymbole entstand jedoch innerhalb
der Sekte, ungeachtet der darin ausgedriickten ideellen
Leistung, als Ersatz fiir den Tempel, der in ihren Augen
kultisch unrein war; die Hoffnung fiir die Zukunft hatte
die Sekte deshalb aber nicht aufgegeben. Auch dies hat
Yadin richtig gesehen, und auch mit seiner Feststellung
hat er recht, dass das Christentum in der Regel von der
Sekte die symbolische Sublimation des Tempels iiber-
nommen hat und dass insbesondere das Heidenchristen-
tum die Hoffnung auf einen endzeitlichen Tempel mit
dem Volk Israel, darunter auch der Sekte vom Toten
Meer, nicht teilen konnte.

Monogamie und Scheidungsverbot

Ausser den Tempelvorschriften enthilt die neue Rolle
viele wichtige und teilweise »aktuelle« Bestimmungen,
wie etwa ein Konigsrecht, in dem unter anderem von der
Organisation des Heeres, der Ernennung seiner Minister
und der Leibwache des Koénigs die Rede ist. Aus diesen
interessanten Themata wollen wir uns eines herausgrei-
fen, das mit dem Konig zu tun hat und dabei gleichzei-
tig von allgemeiner Bedeutung ist. In der Rolle heisst es
(Kol 57, Z. 17 f.): »Und er darf zu ihr (seiner Frau) keine
andere Frau hinzunehmen, sondern sie allein soll mit ihm
sein alle Tage ihres Lebens.« Yadin verlingert diesen
Gedanken mit Recht dahingehend, dass dieser Vers Poly-
gamie ausdriicklich untersagt und offenbar auch Schei-
dung. Ebenfalls bringt Yadin dort einen Abschnitt aus
der Damaskusschrift, einem Werk aus der Sekte vom
Toten Meer, wo gegen die Vielweiberei unter den Phari-
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sdern polemisiert wird, »dass sie zwei Frauen zu deren
Lebzeiten nehmen, wo er doch als Grundelement der
Schopfung nur Mann und Frau geschaffen hat«. Auch
das Markus-Evangelium (10, 10) verbietet im Namen
Jesu die Scheidung und indirekt auch die Vielweiberei
mit derselben Begriindung: »aber von Anfang der Krea-
tur hat sie Gott geschaffen einen Mann und ein Weib«
(ebd V.6). Hier soll uns nicht interessieren, wie der
»historische« Jesus iiber ein absolutes Scheidungsverbot
dachte, aber eines ist jetzt klar: Die Monogamie und das
Scheidungsverbot hat die Kirche von den Essenern iiber-
nommen.

Wenn wir zu den Aussagen unserer Rolle und der
Damaskusschrift noch weitere Quellen hinzunehmen,
werden wir vermuten konnen, wie es den Essenern
gelungen ist, die in ihren Augen stichhaltigen Schei-
dungsgriinde mbglichst weit zu reduzieren. Josephus
berichtet (bellum II 161), dass es ausser jenen Essenern,
die unverheiratet blieben, auch noch solche gab, die das
Gebot »Seid fruchtbar und mehret euch« nicht ganz ver-
nachlissigen wollten. Diese stellten ihre zukiinftigen
Frauen auf eine dreijihrige Probe, und nachdem letztere
sich dreimal kultisch geheiligt — und dadurch ihre Gebir-
fihigkeit erwiesen — hatten, fiihrten sie sie heim. Es
wiirde zu weit fithren, hier die Ausfiihrungen des Jose-
phus ausfiihrlich analysieren zu wollen, aber eine Sache
ist deutlich: Die Essener heirateten eine Frau erst, nach-
dem sie sicher waren, dass diese gebiren konne, und
schlossen damit, vermutlich, den legitimen Scheidungs-
grund, Unfruchtbarkeit der Frau, von vornherein aus.
Soweit sich dies feststellen lisst, zogen sie nicht in
Betracht, dass die Unfruchtbarkeit einer Ehe ja auch
vom Manne ausgehen kénne. Um aber auch ein »Ver-
schulden« von seiten dés Mannes soweit wie moglich
auszuschliessen, sofern die Ehe kinderlos bleiben sollte,
sieht die Gemeinschaftsregel (I 10 f.) vor: »Und nicht
soll er sich nihern einem Weibe, sie zu erkennen durch
Beischlaf, vor Vollendung von zwanzig Jahren, wenn er
erkennen kann Gut und Bése.« Diese Vorschrift spricht
fiir sich.

Auch in anderen Dingen enthilt die Rolle reiches und
{iberaus wichtiges halachisches Material. Sie wird sicher-
lich zur Grundlage zahlreicher Forschungsarbeiten die-
nen. Es wird interessant sein festzustellen, nicht nur wo
die Sekte von der Ansicht der Rabbiner abwich, sondern
auch welches die gemeinsamen halachischen Vorausset-
zungen von Angehdrigen der Sekte und Rabbinen waren.
In diesem Punkt darf man sich nicht auf die Angaben
der neuen Rolle beschrinken, sondern muss auch die
iibrigen Rollen mit heranziehen, insbesondere die Damas-
kusschrift. Schliesslich ist klar, dass sowohl in halachi-
schen Dingen als auch in Denken und exegetischer
Methode ein gemeinsames Erbe vorlag, auf das sich
sowoh! die Essener als auch die Rabbinen berufen, wobei
jede der beiden Gruppen die Halacha in ihrem Sinne
ausbaut, unter bisweilen heftiger Polemik gegen die
jeweils anderen, wie schon Yadin richtig gesehen hat.
Wer immer die Rolle liest, ist erstaunt ob der Hirte und
Strenge der Angehorigen der Sekte, die alles iibersteigt,
was wir aufgrund unserer bisherigen Kenntnis vermuten
konnten. Unter anderem fallen die strengen Reinheits-
vorschriften und die harten Strafen in der Sekten-Hala-
cha auf. Auch diese beiden Aspekte hat schon Josephus
(bellum II 145) hervorgehoben: »In ihren gerichtlichen
Enwscheidungen nehmen sie (die Essener) es iberaus
genau, und ihre Rechtssatzung ist gerecht... und ein
richterlicher Spruch ist bei ihnen unanfechtbar.« Die
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Angehorigen der Sekte waren stolz auf ihre harte hala-
chische Haltung und warfen in ihrer eigenen Auslegung
von Psalm 37 den Pharisiern Leichtfertigkeit in diesem
Punkte vor. Den »Menschen, der Rinke auftut« (Vers 7)
aus dem Psalm deuteten sie auf das Oberhaupt der Pha-
risier, »den Mann des Trugs, der viele durch Liigenworte
irregefiihrt hat, denn sie wihlten das Leichtere«. »Das
Leichtere« ist hier natiirlich nach dem Sprachgebrauch der
Meister als Tendenz der Rechtsprechung zu verstehen.

Demnach ist auf die erschwerende Haltung der Sekten-
angehorigen gegeniiber der pharisdischen zu achten, und
wir haben schon angedeutet, dass dessenungeachtet die
halachische Basis von Essenern und Rabbinen in vielen
Punkten dieselbe war, Auch die Methoden der Ableitung
von Vorschriften aus Bibelversen sind hnlich. In der
vorliegenden Rolle wird eine Vorschrift festgelegt durch
Heranziehung ihnlicher Verse aus der Bibel, und die ist
auch eine der rabbinischen Methoden. Wie gesagt, stehen
in der Rolle viele Bibelverse, und aufgrund von Yadins
zahlreichen Anmerkungen wird es moglich sein, festzu-
stellen, was fiir ein Bibeltext dem Verfasser der Rolle
vorlag. Schon jetzt scheint mir fast sicherzustehen, dass
sein Bibeltext demjenigen, von dem die Septuaginta
iibersetzt wurde, niherstand als dem der Massoreten.
Allerdings muss ich fiir den Leser wohl hinzufiigen, dass
der Unterschied zwischen diesen beiden Versionen nicht
gross ist und sich meist auf Kleinigkeiten beschrinkt.

In noch einem Bereich wird sich die Rolle als wichtig
erweisen, und zwar fiir die Geschichte der hebriischen
Sprache. Was die Geschichte unserer Sprache betrifft, so
bestehen in weiten Kreisen entweder erschreckende
Unkenntnis oder zahllose Vorurteile, und das nicht nur
in bezug auf das mittelalterliche Hebriisch und den
Beginn der Neuzeit, sondern sogar im Hinblick auf die
hebriische Sprache zur Zeit des Zweiten Tempels und
danach, zur Zeit der Mischna. Ein Beleg dafiir ist die
Tatsache, dass jeweils nach der Entdeckung neuer Texte
aus der Zeit des Zweiten Tempels bedeutende Forscher
und natiirlich gebildete Israelis deren Echtheit in Zweifel
zogen, weil sie dem Bild nicht entsprachen, das sie sich
von der geschriebenen und gesprochenen Sprache zur
Zeit des Zweiten Tempels gemacht hatten. So geschah es,
als hebriische Bruchstiicke des apokryphen Buches

Sirach gefunden wurden — damals behaupteten manche,
es miisse sich um eine mittelalterliche Ubersetzung aus
dem Syrischen ins Hebriische handeln, von den Rollen
vom Toten Meer ganz zu schweigen. Offenbar herrscht
bis zum heutigen Tage die Meinung, dass Dokumente aus
der Zeit des Zweiten Tempels entweder in der »bibli-
schen« Sprache der Aufklirer des vorigen Jahrhunderts
oder aber in der Sprache des Schriftstellers Agnon ver-
fasst sein miissten. Ich kann mich noch erinnern, wie
erschiittert zwei bedeutende Forscher waren, als Bar
Kochba anstelle der mischnischen Sprachform, die er
ihrer Ansicht nach hitte benutzen miissen, doch tatsich-
lich eine biblische verwendete! Ich habe den Eindruck,
dass sich keine klare Trennungslinie zwischen biblischer
und mischnischer Sprache ziehen lisst. Sichgr unméglich
ist eine solche strikte Unterscheidung, was die Sprache
der frithen Dichtung betrifft, wie an der Sprache der
frihen Gebete zu beobachten. In bezug auf literarische
Prosa aus der Spitzeit des Tempels ist es geradezu
schade, dass die Rollen in der Regel sich eines kiinstli-
chen biblischen Stiles befleissigen, sicher aus Opposition
gegen die Rabbinen und deren Sprache. Allerdings hat
sich auch die »Sprache der Mischna« im Lauf der Zeit
verindert: Die Sprachform der friihen Teile innerhalb
der Mischna ist deutlich verschieden von derjenigen der
spiteren. An diesem Punkt kdnnte die neue Rolle sehr
hilfreich sein. Zwar wiederholt sie Bibelverse, besonders
solche aus dem Pentateuch, nimmt aber doch auch Ver-
dnderungen und Zufiigungen vor, und aus letzteren
miisste sich einiges iiber die Beschaffenheit der rabbini-
schen Sprache auf einer friithen Stufe entnehmen lassen.
Meines Erachtens konnte die neue Rolle sogar als eine
Art sprachliches Kriterium fiir die relative Frith- oder
Spitansetzung einzelner Teile der Mischna dienen.

Wir haben hier nur einige der Fragen, zu deren Beant-
wortung die Tempelrolle beizutragen vermag, kurz
gestreift. Zweifellos hat Yadins Ausgabe der Rolle einen
grossen Dienst erwiesen. Ohne seine Arbeit und seine
Erlduterungen wire die Bedeutung der Rolle fast unver-
stindlich, und er hat einen ersten entscheidenden Schritt
zur Beniitzung der Rolle fiir das Verstindnis unserer
Vergangenheit und fiir die Erkenntnis von Israels Lehre
und Wesen getan.

Zum Andenken an Prof. Moshe Schwarcz, s. A.*

Von Zeev Levi, Dozent fiir moderne jiidische Geistesgeschichte an der Universitit Haifa

Als noch jungen Mann hat ihn eine tiickische Krankheit
dahingerafft. Prof. Schwarcz, Leiter der Philosephischen
Abteilung der Universitit Bar-Ilan, hat dieser seinen
ganz besonderen Stempel aufgeprigt in der Sicht der all-
gemeinen wie der jiidischen Philosophie als einer einheit-
lichen Disziplin, die sich mit Problemen befasst, die beide
gleichermassen angehen. Er war einer unserer ernst zu
nehmendsten und vielversprechendsten Denker, und sein
unzeitiger Tod ist ein schwerer Verlust nicht nur fiir die
ihm Nahestehenden, sondern fiir alle Freunde der Philo-
sophie in Israel.

Uber die Integration von jiidischem Denken und allge-

* Nadhruf, erschienen in der israelischen Tageszeitung haArez vom
23, 12. 1977, S. 16; aus dem Hebriischen iibersetzt von Dr. D. Mach
(von Kries), Jerusalem.

meiner Kultur in der Neuzeit mit ihren positiven und
negativen Seiten, insbesondere auf dem Hintergrund der
deutschen klassischen Philosophie, hat Moshe Schwarcz
viel nachgedacht; diesem Problemkreis hat er zwei Biicher
gewidmet: »Sprache, Mythos, Kunst; Betrachtungen zum
jiidischen Denken der Neuzeit«! und » Jiidisches Denken
und allgemeine Kultur<®. Es hat etwas Tragisches, viel-
leicht aber auch gerade etwas Erhebendes, dass die gei-
stige Welt eines Mannes, der die Zeit des Zweiten Welt-
kriegs in Konzentrationslagern verbracht hat und sich
geschworen hatte, deutschen Boden nie wieder zu betre-
ten, so eng mit den klassischen Denkern des deutschen

1 Hebriisch, Schodken-Verlag 1967.

® Hebriisch, Schodken-Verlag 1966; das erste Kapitel daraus findet
sich tibersetzt FrRu XXIX/IM VI (1977), S. 176-183.
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Idealismus — Kant, Fichte, Schelling und Hegel — ver-
bunden war, unter besonderer Beriicksichtigung ihres
dsthetischen Denkens. So wird vielleicht verstindlich,
wie er einerseits in seinen Biichern scharfe Kritik iiben
kann am Traum von der ersehnten Symbiose von Juden-
tum und Abendland, der besonders in Deutschland von
jiidischen Denkern des 19. Jahrhunderts bis ins Dritte
Reich getriumt wurde, und doch die Augen nicht ver-
schliesst vor den positiven Folgen, welche diese Begeg-
nung fiir das moderne jiidische Denken gezeitigt hat.
Judische Philosophie hat sich nie im luftleeren Raum
entwickelt. Im Gegenteil, ihre urspriinglichsten und ein-
drucksvollsten. Leistungen hat sie jeweils auf Begegnun-
gen mit der allgemeinen Philosophie hin hervorgebracht.
So erhob sich seinerzeit ein Philon von Alexandria vor
dem Hintergrund der hellenistischen Philosophie; die
berithmte jiidische Philosophie des Mittelalters erwuchs
aus der griechisch-arabischen Philosophie, und so ent-
wickelte sich auch die jiidische Philosophie der Neuzeit
in erster Linie aus der deutschen klassischen Philosophie.

Wenn sich jedoch Moshe Schwarcz mit letzterer Begeg-
nung befasste, setzte er, wie jeder Denker, seine eigenen
Schwerpunkte, und die Themen, denen er seine besondere
Aufmerksamkeit zuwandte, machen gleichzeitig deutlich,
welchen Philosophen seine besondere Zuneigung galt und
weshalb. Ich habe den Eindruck, dass wir sowohl einen
bestimmten Bereich als auch eine einzelne Fragestellung
innerhalb der Philosophie nennen diirfen, welche Leitlinie
und Mittelpunkt seines Denkens bildeten. Der Bereich ist
die Asthetik und die Frage, die nach dem Begriff der
Offenbarung sowohl im allgemeinen als auch im jiidi-
schen philosophischen und religidsen Denken der Neu-
zeit. Hinzuzufiigen wire vielleicht noch das Problem der
religiosen Sprache und das des Mythos im modernen
Denken. Daher sind seine beliebtesten Philosophen nicht
zufillig F. W. J. Schelling und Franz Rosenzweig, in
deren beider Philosophie sowohl die Kunst als auch die
Offenbarung eine wichtige Rolle spielen. Das erste Buch
von Prof. Schwarcz — »Sprache, Mythos, Kunst« — hebt
ja ausdriicklich die drei zentralen Momente hervor, die
sich wie ein roter Faden durch Rosenzweigs »Stern der
Erlosung« ziehen und in jenem Buche systematisch in
allen seinen Teilen behandelt werden. An dieser Stelle ist
der Einfluss seines Lehrers S. H. Bergman zu spiiren, bei
dem Moshe Schwarcz in Jerusalem studiert hatte (bei
ihm schrieb er auch seine Dissertation »Die realistische
Auffassung des Mythos bei Schelling«, die demnichst in
erweiterter Neufassung unter dem Titel »Vom Mythos
zur Offenbarung, Betrachtungen zu Schellings Spitphi-
losophie und zu Rosenzweigs Stern der Erldsung«
erscheinen soll). Auch Bergman stand diesen beiden Phi-
losophen in Zhnlicher Weise geistig nahe. Davon zeugen
unter anderem seine grosse Einleitung in die hebriische
Ubersetzung von Franz Rosenzweigs Aufsatzsammlung
»Zweistromland«3 sowie seine verschiedenen Aufsitze
iiber dessen Lehre einschliesslich des dritten, iiberwiegend
Schelling gewidmeten Bandes von »Die Geschichte der
neueren Philosophie«, der dieses Jahr erschien und an
dessen Erstellung Moshe Schwarcz nach dem Tode des
greisen Verfassers entscheidend beteiligt war. Zu Schel-
ling und Rosenzweig kommt noch, sozusagen als Binde-
glied, der jiidische Religionsphilosoph S. L. Steinheim
aus der Mitte des 19. Jahrhunderts hinzu, dessen Denken
ebenfalls um den Begriff der Offenbarung kreiste. Stein-

3 Hebriische Ubersetzung von Yehoshua Amir, Jerusalem 1960.
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heims bedeutendstem Werk — »Die Offenbarung nach
dem Lehrbegriffe der Synagoge« — hat Prof. Schwarcz
immer besondere Aufmerksamkeit gewidmet, und dieses
stand auch im Mittelpunkt der Gastvorlesungen, die er
im Wintersemester 1977/78 an der Theologischen Fakul-
tit Luzern hielt und denen der Tod ein jihes Ende
setzte. Sowohl Schelling als auch Steinheim und Rosen-
zweig standen dem Versuch, die Inhalte von Religion
und Philosophie zu identifizieren, negativ gegeniiber.
Anders als die jiidischen Philosophen des Mirtelalters, die
— mit der einen Ausnahme von Jehuda halevi — in der
einen oder anderen Form von zwei Wahrheiten ausgin-
gen, d.h. derselbe Inhalt — die Gottheit — ist sowohl
durch die Ratio als auch durch die Offenbarung zu
erlangen, und ebenfalls anders als Hegel, Nachman
Krochmal und ihnliche neuzeitliche Denker innerhalb
und ausserhalb des Judentums, die dafiirhielten, dass
Religion und Philosophie zwar denselben Inhalt hitten,
erstere diesen aber mittels der Vorstellung, eine Erkennt-
nisform auf niedrigerer Stufe, erlange, wihrend die
Philosophie dies mittels des Begriffes tue, vertraten die
drei genannten Philosophen die Auffassung, dass die
Offenbarung dazu geeignet und bestimmt sei, zu solchen
Inhalten zu gelangen, zu denen die Ratio infolge ihrer
Beschrinktheit keinen Zugang habe. Auf diese Weise
stellt die Offenbarung ein Erkenntnisorgan besonderer
Art dar, das sich auf den Glauben griindet und das die
Vernunft abldst, wenn es um die Betrachtung von Tran-
szendentem geht. Diese Idee, die — wenn auch mit gewis-
sen Nuancen — den drei genannten Denkern gemeinsam
ist, war es, von der sich sowohl S. H. Bergman als auch
M. Schwarcz angezogen fiihlten, und sie diente ihnen zur
ideellen Fundierung eines umfassenden religiosen Huma-
nismus oder, wie Prof. Bergman lieber sagte, einer
»gliubigen Wissenschaft«. Dieser Ausdruck bezeichnet
auch die methodologische Haltung, mit der M. Schwarcz
an seine philosophische Arbeit heranging, am besten. Zu
einem glaubensmissigen Erfassen der Offenbarung, d. h.
zu einem Verstindnis des religiosen Phinomens im
menschlichen Leben der Neuzeit, lisst sich nur mittels
diskursiver Betrachtung gelangen. Selbst wenn der end-
gliltige Schluss, den der Philosoph aus seinen Betrachtun-
gen zieht, anti-rational oder un-rational sein sollte, so
muss er doch — in seiner Eigenschaft als Philosoph — sei-
nem Gegenstand gegeniiber eine rationale Grundhaltung
bewahren. Er darf sich nicht von klangvollen Redewen-
dungen hinreissen lassen, sondern ist verpflichtet, seine
Argumente sorgfiltig aufzubauen und muss sich dessen
bewusst bleiben, dass die Philosophie eine wissenschaftli-
che Disziplin ist. Daher verzichtete Prof. Schwarcz bei
seiner Erforschung der anti-rationalen Strémungen
innerhalb der modernen idealistischen Philosophie — wie
etwa bei S. Kierkegaard und in der Offenbarungsphi-
losophie des spiten Schelling — wobei er aus seiner philo-
sophischen Neigung zu diesen Strémungen kein Hehl
machte, und bei seiner Untersuchung, welche Auswir-
kungen diese auf das moderne jiidische Denken hatten —
etwa bei Rosenzweig und Buber — nie auf die rationale
Priifung bei der Analyse der betreffenden Strémungen.
In seiner philosophischen Arbeit behielt die Ratio stets
ihre zentrale Stellung und ihre entscheidende Bedeutung,
wie dies auch bei seinem Lehrer S. H. Bergman der Fall
gewesen war. Philosophische Neigung und philosophisch-
wissenschaftliche Methode wurden nicht vermischt. Dies
ist wohl auch ein Grund dafiir, weshalb seine Vorlesun-
gen und philosophischen Beitrige trotz der gedanklichen
Klarheit, die sie auszeichnete, an den Zuhorer oder Leser



keine geringen intellektuellen Anspriiche stellten. Es war
anstrengend, den wohldurchdachten philosophischen
Analysen von Prof. Schwarcz zu folgen, in denen jedes
Argument auf dem vorhergegangenen fusste. Aber wer
immer mit ihm persdnlich oder mit seinen Schriften kon-
frontiert wurde, kann — unabhingig von Zustimmung
oder Ablehnung in einzelnen Punkten — bescheinigen,
dass sich die Anstrengung lohnt. Der Einfluss der anti-
rationalistischen Stromungen innerhalb der idealistischen
allgemeinen Philosophie auf das moderne jitdische Den-
ken beschrinkte sich in der wissenschaftlichen Sicht von
Prof. Schwarcz nicht nur auf diese eine Richtung. Nie
hat er die Meinung gedussert, als ob die allgemeine Phi-
losophie der aktive und das jiidische Denken der passive
Partner in diesen Beziehungen gewesen sei, d. h. als ob
erstere ausschliesslich gegeben und letzteres nur empfan-
gen habe. Die Beeinflussung ist eine gegenseitige, und
auch das Judentum vermag aus seinen geistigen Schitzen
der allgemeinen Philosophie etwas zu geben. Prof.
Schwarcz war der Auffassung, die er mit anderen jiidi-
schen Denkern wie Rosenzweig, Buber, Bergman, B.
Kurzweil gemeinsam hatte, dass das Judentum eine Art

geistiger Energie darstellt — um leihweise auf den
berithmten Ausdruck des Philosophen H. Bergson
zuriickzugreifen -, welche in unseren Tagen auch die

abendlindische Kultur an ihrer Fiille teilhaben lisst.

Man diirfte vielleicht sagen, dass jede der obengenannten
grossen Begegnungen von Judentum und allgemeinem
Denken unwillkiirlich schlummernde geistige Krifte
weckte und aktivierte, die im Judentum verborgen lagen.
Der Anstoss kam von aussen, die Kraft dagegen von
innen.

In diesen Ausfithrungen habe ich versucht, einige Linien
im philosophischen Denken von Prof. Schwarcz aufzu-
zeigen; dabei wurde sein gedankliches Schaffen sicherlich
nicht zur Ginze umfasst. Nur ganz kurz angedeutet
habe ich hier seine Beschiftigung mit der Asthetk, die
einen wichtigen Bestandteil seiner philosophischen
Betrachtungen ausmachte. Durch seine Vorlesungen iiber
das asthetische Denken von Kant bis Croce bin ich erst-
mals mit Prof. Schwarcz bekannt geworden. Vom Lehr-
meister ist er mir zum Freund geworden — eine Freund-
schaft, die jetzt so pldtzlich grausam abgebrochen
wurde. Aber auf Persdnliches einzugehen wiirde hier zu
weit fiihren, wire auch nicht im Sinne des Verstorbenen.
Abschliessend méchte ich nur noch sagen, dass dieser
Mann wirklich ein ausserordentlicher Asthetiker war.
Die Asthetik war nicht nur ein integraler Bestandteil sei-
nes philosophischen Denkens, sie erstreckte sich vielmehr
iiber sein ganzes Wesen und fand ihren Ausdruck in sei-
nem angenehmen Umgang und seiner schinen Geistig-
keit. Sein Angedenken zum Segen!

Gleichnis vom Licht
des Menschen

und vom Licht
Gottes

(Psalmenmidrasch zu Ps 31, 10)

»»Denn bei dir ist die Quelle des Lebens, in deinem Licht erscheint
Lichtc (Ps 36, 10). R. Jochanan sagte: Einst geschah es, dass ein
Mann eine Fackel anziinden wollte. Aber sie erlosch. Er ziindete sie
nochmals an, und sie erlosch erneut. Da sagte er: Wie lange soll ich
mich vergeblich mit dieser Fackel abmiiben? Ich will warten, bis das
Licht der Sonne herniedersteigt. Dann werde ich das Licht erhalten.
So Israel: Sie wurden durch Agypten geknechtet. Da stand Mose
aunf und befreite sie. Erneut wurden sie durch Babel geknechtet. Da
standen Danjel, Chananja, Michal und Asarja auf und befreiten sie.
Erneut wurden sie durch Elam, Medien und Persien geknechtet. Da
standen Mordechai und Ester auf und befreiten sie. Erneut wurden
sie durch Griechenland geknechtet. Da standen der Hasmonder und
seine Sohne anf und befreiten sie. Erneut wurden sie durch das frev-
lerische Edom geknechtet. Da sprachen die Israeliten: Siebe, wir
miiben uns ab und kénnen doch nicht frei leben. Immer wieder wer-
den wir geknechtet und dann wieder befreit und erneut geknechtet.
Daher verlangen wir nun nicht mehr nach einer Befreiung in Fleisch
und Blut. Unser Erléser ist vielmebr der Herr der Heere, dessen
Name der Heilige Israels ist. Von nun an verlangen wir auch nicht
mebr, dass uns Fleisch und Blut erlenchte. Vielmebr moge uns der
Heilige, Er sei gepriesen, das Licht bringen. Es beisst ja: »Denn bei
dir ist die Quelle des Lebens, in deinem Licht erscheint Licht.c«
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Paulus, Apostel IM 4, 5, 6, 19
Peli, Pinhas H. IM 1

Pharao (AT) IM 12

Philo(n) von Alexandria IM 17,

21

Philo von Byblos IM 2

Potin, J. IM 15

Proksch IM 10

Psalmen IM 15, [2] 10, [2, 9]
11, [24] 15, [37] 20, [45] 10,
(45, 4] 11, [45, 15 £.] 8, [46]
15, [48] 15, [56] 15, [68, 30]
8, [72] 10, [90, 5 £.] 12, [105,
8-10] 4, [108, 11] 8, [110]
15, [122, 4 £.] 10, [122, 5] 10,
(122, 6£.] 11, [136] 15, [36,
10] 23

Rabbi s. u. Juda ha-Nassi
Rabbi Akiba s. u. Akiba
Rabbi Elieser s. u. Elieser IM 5
Rabbi Jehuda s. u. Juda
Rabbi Levi (Amosier) IM 8
Rabin, Ch. IM 3, 5, 15
Rosenzweig, Franz IM 21, 22

Saadja Gaon IM 3, 18
Sacharja (AT) IM 14

Safrai, Shmuel IM 1, 2
Salomo(n) (AT) IM 7, 11, 17
Samuel (AT) IM 4, 12
Sanherib (AT) IM 12

Sem (AT) IM 5

Seth (AT) IM 5

Sirach IM 20

Slouschz, N. IM 12

Schalit, A. IM 9

Schazar, S. IM 10

Schechter, S. IM 5

Schelling, Friedrich Wilhelm
Johann v. IM 20, 21

Schoneveld, Coos IM 1

Schwarcz, Moshe IM 1, 20 ff.

Steinheim, S. L. IM 21

Tam, Rabbenu IM 5

Tegai, J. Ch. IM 8

Thoma, Clemens IM 1, 7

Titus, Kaiser von Rom IM 18

Tournay, Jacques-Raymond,
OP IM 1

Tur-Sinai, N. H. IM 8, 14

Uffenheimer, Benjamin IM 1, 6,
7
Uranos IM 2

Weinfeld, M. IM 7, 8,9, 15
Wellhausen, Julius

IM 7, 14
Wieder, N. IM 3
Wildberger, H. IM 10
Wolff, H. W. IM 10
Wolfson, H. N. IM 4

Yadin, Yigael IM 1, 16 ff.
Ysebaert, J. IM 3, 4
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